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प्राक्कथन 
प्रायः वीस वपं से कुछ अधिक समय बीत चुका है । में तब काशी 
के सिंगरा-स्थित अपने मकान में, शुरूपदिट किसी विशेष साघन-कस में 
कुछ दिन के लिए नियुक्त था। उसे सहानिश्चा काछ में करना होता 
था। तव परभ श्रद्धेय स्वामी स्व० प्रेमाचन्द जी महाराज कुछ दिन के 
छिए काशी में विशज्ञाम कर रहे थे। वे रूदमीकृण्ड पर एक सक्त 
के शुद्दोद्यान में रहते थे। वे वास्तव में ही एक असाधारण सहापुरुष थे, 
इसे उनके भक्त-अमों के अतिरिक्त भी सम्पर्क से भने बाले प्यक्ति-- 
प्रत्यक्ष अजुभच करते थे । सोमाग्यवशतः उसके कुछ दिन पहले से ही 
उनके साथ सश विशेष परिचय व घनिष्ठदा संघटित हुईं थी। बे दया 
करके कभी-कभी मेरे पाख आते थे, और में भा कभी-कभी उसके पास 
जाता था । न जाने क्यों किसो अचिन्स्थ कारणन्सून्न में बे झु बहुत ही 
स्नेह करते थे । उनमें कभी कोई साम्प्रदायिकता व सङ्गोण भाव नहीं 
देखने में आया । अवश्य ही, यद्यपि सभी सावो को लेकर ने स्वच्छन्द 
खेल पाते थे, तथापि अपने अध्यात्म जीवन भें उन्होने श्रीकृषष्ण-माव को 

ही विशेष छूप से अपना आदश साया था । 
प्रमङ्गत: एक दिन कुछ समय के रिष उसके अनुरोध से श्रोकृष्ण- 
तत्त्व के बिषय में उनके साथ मेरी कुछ विचार-चर्चा हुईं । इस आलो- 
चमा के फलस्वरूप उनके खिस झे गहन ब व्यापक जिज्ञासा का उदय 
हुआ, जिसकी निवृत्ति एक दिन की आलोचना से सम्भव न थी । उन्होंने 
प्रस्ताव किया कि मुझे असुविधा न हो तो यथासम्भव प्रतिदिन, उनके 
नित्य मकैग के लिए कुछ-कुछ . श्रीकृषण-प्रसङ्क में लिखवा दिया करू । 
मेरे सानन्द सम्मति प्रकर करने पर उनके निदेश के अझ्ुसार उनका एक 
प्रिम सुचक च अक्क श्रीमान्‌ सदानन्द बअल्माचारी, प्रतिदिन, भरे सहानिश्षा 
= की किया आरम्भ करने से पहले, रासि के ची-दूस बच्चे के कयभअय मेरे 
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पास उपस्थित हो जाता था । मैं उसे कुछ-कुछ प्रसज्ञ लिखवा देता था । 
समय की सुविधा के अनुसार किसी दिन कस किसी दिन कुछ अघिः 
समय लिखने का काम चछता । अवश्य ही कदाचित्‌ किसी दिन प्रति- 
बन्धक होने पर वह कुछ समय के लिए नहीं मो हो पाता था । 

सदानन्द धीर, स्थिर व सुछेखक है,। इसके अतिरिक्त उसको सुन" 
कर लिखने की क्षमता भी असाधारण है । इससे मुक्षे बड़ी सुविधा रही । 
में एकासन से बैठकर एकाअ चित्त से जो कुछ बोलता जाता था, वह उसे 
बिना रुके अत्यन्त व्रत गति से लिखता जाता था प्रकरण समाप्त होने पर 
वह उसे पढ़कर सुनाता था। किसी स्थान पर संशोधन या परिवतन 
आवश्यक प्रतीत होने पर वह किया जाता था । 


स्वामी भी प्रतिदिन उसे प्राप्त करके एक पृथक पुस्तिका में अपने 
हाथ से उसकी एक प्रतिलिपि अपने व्यवहार के लिए बनाते थे । इस 
प्रतिलिपि को वे नियम से श्रद्धा-सहित पढ़ते व उस पर विशेष रूप से 
भनन करते थे । वस्तुतः ये प्रसङ्ग स्वासो जी के intensive study 
( गहन अध्ययन ) के विषय थे । श्रद्धेय स्वामी जी अपनी उन पुस्ति- 
का को अपनी साधना को सङ्गो जैसा समझते थे एवं उन्हें एक गेरए्‌ 
झोछे में बहुत सँभाल कर रखरे थे। स्वामी जी इन पुस्तिकाक्षों को 
कितनी बार और कितनी चिन्ताशीछता के साथ पढ़ेते थे यह उसमें बनाये 
हुए कई प्रकार के रंगीन पेन्सिल-चिन्हों द्वारा तथा marginal notes 
( पाश्च-टिष्पणी ) के सङ्कलन की चेष्टा से प्रतीत होता है । 

इस प्रसङ्ग के लिखे जाने का समय १९४४ के अक्तूबर से १९४५ 
के अगस्त तक समझा जा सकता है। यह ऐतिहासिक अथवा सांस्कृ- 
तिक्र दृष्टिकोण से नहीं लिखा गया। चे श्रीकृष्ण को स्वयं भगवान्‌ 
मानते थे, एवं में सी बैसा ही समझता हुँ ।-यही श्रीकृष्ण का 'परम भार 
! है । किन्तु मलुध्य-देह धारण करके वे किसी समथ पृथ्वी पर प्रकट हुए 
थे--यह ऐतिहासिक आलोचना का विषय हैं। फिसी-किसी केष्णव 
आंगस-प्रथ में ऐसा लिखा है कि पुरुषोसम को -ीन प्रकार की छाला 
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है--पारमार्थिक, प्रातिभासिक ब व्यावहारिक | पारमार्थिक छोछा बी है| 
निरन्तर अक्षर ब्रह्म के भीतर, प्रात्तिसासिक लीला का क्षेर सक्त के य 
मे है, और व्यावहारिक लीळा होती है हमारे इसी धरा-घराम में । उनकी' 
यह पार्थिव लीळा ऐतिहारिक आखोचना का विषय हैं, किन्तु स्मरण! 
रखना होगा कि तीनों रीळाओं में परस्पर सम्बन्ध नहीं है, पेली बाल 
नही । 

“स्वयं भगवान का सनन करने को अनेक ध्रणालिथाँ व दिशाय है । 
प्राचीन व मध्य युग कें भायचत-जनों ने उनका परिचय दिया है। इस 
प्रसंग में अति सामान्य कुळ-पक सूत्रों का ही अवलम्वन किया गया है, 


a 


पुरं समझने के किए दि देशाओं से इष्टि डालने की चेष्टा की 
गयी हँ 

यह प्रसंग किसी विशेष चैपणच सम्प्रदाय के इष्टिकोण मे छिखित 
न होने पर भी किखा-किसी बेप्णव-माधक-सम्पदाय के भाव इसमे 
अचय हैं । यहाँ तक कि अवेष्णव इष्टिक्रो भी इसके अपरिचित सही 
है । जिमके व्यक्तितत्त मनन के किए इसका सकुछन हुआ था चे किसी 
विशेष सरप्रदाय के अयलस्त्री न होने पर भी सभी सम्प्रदायां के शि 
कोणों को समान श्रद्धा की दृष्टि से देखते थे। कहना न होगा, उन्हीं के 
भान से भावित होकर झु छिखना पड़ा था । 


थे प्रसङ्ग जब लिखे गये तब यह कब्पना सुझे ब स्वामी जी को भी 
बिल्कुल नहीं थी कि बाद मै कमी ये प्रकाशित होंगे। स्वामी जी जब 
तक रहे तब तक ये पुस्तिकायथ उनकी साधना की नित्यसङ्गी रूप से 
साथ-साथ रहती थीं। सन्‌ १९७५ में उनका देदाचसान होने के पश्चात्‌ 
ये दुनकी श्षक्तमण्डली द्वारा यल-पूवक सुरक्षित कर दी गर्यी। किन्तु 
सुरक्षित होने पर मी इनका सविष्य अनिश्चित समझ कर स्वामीजी के 
परमभक्त च मेरे अपार स्नहमाजन स्वर्गीय डॉक्टर शशिमृघण दांसगुप्त ने 
, एक दिन ये सम पुस्तकाय झुझे सोप दने की इच्छा प्रकट की * समय 


000 


की स्थिति के अजुसार कुछ दिन बाद मैंने सो इसे उचित समका 
तदनुसार श्रीमान्‌ सदानन्द इन प्ुक्षिकाक्तों के सहित स्वासीजी की 
मेरुआ झोला मुझे दे गये । सदानन्द के अपने हाथ के लिखे कारज भी 
मेरे पास थे! एक दघ से कुछ अधिक समय तक ये मेरे पाप आकर भी 
पड़े ही रहे। 

इन प्रसझ्धों के प्रकाशन के छिए कभी-कभी मेरी इच्छा होती थी । 
ऐसा अतीत होता था कि रुचि-विशेष होने पर किसी-किसी को ये 
अच्छे रग सकते हैं, किन्तु इच्छा होने पर भी चह कार्यान्चिय नहीं 
हुई । इसी बीच श्रीमान्‌ सदानन्द ने स्वामीजी के यक नामक अन्ध 
के प्रकाशन के पश्चात्‌ मेरे पास इच्छा प्रकट को कि 'श्रीकृष्ण-प्रमकु 
प्रकाशित हो जाय तो अच्छा हो, एवं यह भी कहा कि चे स्वयं हो प्रकाशन 
का भार छेगे, एवं ग्रन्थ मेरे ही पास काशी सें सुद्वित होगा। ये केस 
स्वामीजी के प्रिय थे, अत्तः उनके भक्तों द्वारा मी ये सम्मबतः सादुर 
गृहीत होंगे। भेंने भी सोचा कि इतने दिनों के परिश्रस के फल का 
उपेक्षित होकर नए हो जाने की अपेक्षा प्रकाशित होना ही युक्तिसञ्चन 
है। इसीलिए, प्रकाशन के लिए न लिखे गये होने पर भी, इनके 
प्रकादाना्थे मैंने अशस्ति दे दी । 

कहता न होगा कि यहद अन्ध स्वतः पूर्ण हाने पर भी एक प्रकार 
से असम्पूण है | क्योंकि किसी विषय पर विशद आलोचना वाद में का 
जायेगी--कहा होने पर सी, करने का अवसर नहीं आया है । एवं ऐसा 
छूगता हैं कि किसी-किसी विषय में किसी-किसी स्थळ पर थोड़ी पुन- 
रुक्ति भी हुई है । अवश्य ही वह विषय के स्पष्टीकरण के छिए की गई 
होमे से क्षन्तव्य है । hi 


s 
( 


बंगला में झुब्रण आरम्भ होते ही मैंने अशेष स्नेहसाजन सुश्री 
प्रमलता शमा से इसका हिन्दी अनुवाद प्रस्तुत करने के विषय में 
अनुरोध किया। उन्होंने सदघ इस काय को अपनी बैख-रेख सें अपनी अनुजा “ 
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कु० ऊर्मिछा शर्मा द्वारा आरस्म करा दिया ! सारतीय चिद्या प्रकाशन के 
संचालक श्रीकिशोरचन्द जेन ने प्रकाशन में बहुत उत्साह दिखाया । 
महावीर प्रेस के संचालक श्रोवादृलाल जेन ने मुंदण बहुत तत्परता से 
किया हैं। फलतः सूळ बंगळा के प्रकाशन के पाँच मास के सीतर ही 
हिन्दी अनुवाद प्रकाशित हो रहा हैं । शब्दानुक्रमणिका सूळ में नहों दी 
जा सकी थी । इसके समावेश से अनुबाद की उपयोगिता में अवश्य 
बृद्धि हुई हैं। अनुवाद, सुद्र ओर प्रकाशन की निरीक्षिका सुश्री 
प्रेमलता शर्मा भार अनुवादिका कु० ऊर्मिला शर्मा मरे हार्दिक आशीर्वाद 
की पाची हैं। प्रकाशक ओर मुदक महोदय भी सस्नेह घन्यचाद्‌ के 
माजन हैं। 

२ ए सिगररा, श्री गोपीनाथ कविराज 
बाराणसी । 
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अहयत्त-बह्य-परसात्मा-भगवाबू-जीव -जगत-श्क्ति 


पूर्णभाव से श्रीकृष्णतत्व की व्याख्या करना मेरे छिए 
असम्भव है। कारण, एकमात्र राघाभाव में उपनीत हो सकने 
'पर ही श्रीकृष्णतत्व के परम स्वरूप का स्फुरण संभव होता 
है उससे पहले टीक-ठीक स्फुति नहीं होती । जो कुछ हीती है, 
उसमें स्वभावतः ही परिच्छिन्नता-दोष' का स्पर्श रहता है। 


श्रीकृष्णतत्व भगवतु-तत्त्व का स्वरूपभूत होकर भी उससे 
अतीत है; यह उपलब्धि न कर सकते पर भगवतु-तत्व का पुर्णा 
आस्वादन प्राप्त नहीं हो सकता । इस बात को सार्थकता क्रमशः 
आलोचना के प्रसङ्ग में स्पष्ट होगी । पुर्ण सत्ता को सब तत्त्वों का 
निर्यास कहने पर भी अत्युक्ति नहीं होती, एवं बह तत्त्व के रूप 
में प्रकाशमान होने पर भी किसी निदिष्ट तत्व के रूप में परिगणित 
होते के योग्य नहीं है--यक्ती वर्तमान प्रसङ्ग में आलोचना का 
मुख्य विषय है । 
* यह पूर्ण सत्ता अखण्ड एवं अद्वैतं है । इसके अनन्त प्रकाश 
हैं, अनन्त प्रकार के स्फुरण हैं--कला हैं, अंश हैं, अंश के भी 
अंश हुँ, अथ च ये सब रहने पर भी यह मिष्कल, निरंश, समरस, 
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निर्गुण, एवं निष्क्रिय है। इसमें अनन्त शक्तियों का नित्य सम्बन्ध 
विद्यमान हैं। इन सब शक्तियों के साथ पूर्ण स्वरूप का जो 
सम्बन्ध है, उसे अभेद कह कर समझा जा सकता हैं, और 
भेद-अभेद उभयात्मक कह कर भी समझा जा सकता है। सुतरा 
सम्बन्ध की भिन्नता के कारण उनकी अनन्त शक्तियां भिन्न 
रूप से प्रतीत होती हैं। स्वरूप एवं उसकी शक्ति जहाँ अभिन्न 
है, वहाँ उभथ के परस्पर सम्बन्ध को अभेद-सम्बन्ध समझा जा 
सकता है । इसी प्रकार भेद-सम्बन्घ एवं भेदाभेद-सम्बन्ध में भी 
समझना होगा! शक्ति का वर्णन करके स्वरूप को पहचानने की 
चेष्टा आकाश-कुसुमचयन की भाँति उपहासास्पद है । वस्तुतः 
शक्ति के बिना स्वरूप का सन्धान ही नहीं मिलता, परिचय तो 
'दुर की बात है। शक्ति की मात्रा एवं वैशिष्ठच के अनुसार 
स्वरूप का वैशिष्ठथ निरूपित होता है। वस्तुतः स्वरूप का 
आस्वादन एवं परिजश्ञान-सभी शक्ति की उपलब्धि पर निर्भर है। 
जिन शक्तियों के साथ स्वरूप का भेद-सम्धन्ध है, उन सब शक्तियों 
को साधारणतः जड़ शाक्ति समझा जा सकता है । पक्षान्तर मे, 
जो शक्तियां अभिन्न रूप से स्वरूप में आश्रित हैं, उन्हें एक शब्द 
मे चित्‌ शक्ति वा चैतन्य-शक्ति नाम दिया जा सकता है । विचार 
करके देखने पर समझ में आएगा किन्स्वरूप के साथ जड़-शक्ति 
का कोई विरोध नहों है। जो कुछ विरोध प्रतीत होता है, वह 
जड़शक्ति के साथ चैतन्य-शक्ति का विरोध है। किन्तु चैनन्य-शुक्ति 
स्वरूप के साथ अभिन्नभावापन्न है; इसलिए चेतन्य-शक्ति के 
विरोध को ही कोई-कोई स्वरूप का विरोध मान लेते हैं। चस्तुतः 
स्वरूप के साथ यदि किसी शक्ति का बिरोध ही होगा, तो षह' 
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उस शक्ति का आश्रय कैसे हो सकता है? वास्तब में स्वरूप सब 
शक्तियों का आश्रय है। जिस प्रकार चैतन्य शक्ति उसमें प्रतिष्ठित 
है, उसी प्रकार जड़-शक्ति भी उसी के आश्रित है ! परस्पर भेद 
और व्यावृत्ति चैतन्य-शकिति और जड़-शक्ति में अवश्य ही हैं, 
किन्तु वित और शक्तिमाच्‌ में कोई कभी विरोध नहीं रहता । जिस 
चैतन्य-शक्ति की यह बात कही गई, वह स्वरूप-शक्ति के नाम 
से परिचित है, एवं कोई-कोई उसे अच्तरज्भा-शक्ति भी कहते है। 
इसी शित के व्यापक प्रकाश के अन्तर्गत रूप से अनन्त खण्ड- 
खण्ड अंश विद्यमान हैं । ये सब खण्ड अंश वस्तुतः शर्वित के ही 
अश हैं। तथापि स्वरूप-शाक्ति स्वरूप से अभिन्न होने के कारण 
इन्हें स्वरूप के अंश कह कर ही परिचय देना पड़ता है। थह 
अशाशिभाव रहने के कारण इस स्तर को साक्षादूभाव से अखण्ड 
स्वरूप-शक्ति के मण्डल के अन्तर्गत मानना नहीं चल सकता । 
ये अंश स्वांश और विभिन्नांश भेद से दो प्रकार के हुँ; ये 
अणुरूप हैं, अर्थात्‌ इन्हें चित्‌-परमाणु कहकर इनका परिचय 
दिया जा सकता है । ये भिन्वांश स्वरूप शक्ति की व्यापक सत्ता 
के जिस प्रदेश में विद्यमान है, वह इस शक्ति के अन्तरङ्ग 
स्वरूप के बाह्य भाग में अवस्थित है। यह प्रदेश स्वरूपशक्ति 
के अन्तर्गत होने पर भी अखण्ड निरंश शक्तिराज्य के बहिर्भूत 
है एवं जड-राज्य के भी वहिर्भूत है। इस प्रदेश का माम है 
तठरुथ प्रबेश, एवं ये परमाणु-पुंज ही अनन्त जीव-कण हैं, जो 
चितु-शक्ति के बाह्यांश का आश्रय लेकर विद्यमान हैं । 


चित्‌-शक्ति अत्यन्त रहस्यमयी है। इस रहस्य का थथा-शकित 
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उद्घाटन करने के लिए क्रमशः योडी-योडी चेष्टा की जाएगी। 
सम्प्रति यह जानना आवश्यक है कि चितृ-शक्ति दो विभिन्न 
घाराओं में काम किया करती है, एक घारा में वहु अविच्छिन्न 
प्रवाह में प्रवाहित होती है । इसमें भी अनेक अवान्तर वैचित्र्य 
है, जो लीला-रहस्थ की आलोचना के सभय समझ में आएंगे । 
दूसरी घारा में चित-शक्ति बूँद-बूंद करके झरती रहती है, 
अर्थात्‌ उसका क्षरण होता है। यह जो क्षरण है, यह अक्षर 
का क्षरण है, यह ध्यान रखना होगा । यह क्षरणशील धारा 
ही स्वरूप की तटस्थ-शक्ति है । इसकी आत्यन्तिक पृथक सत्ता 
नहीं है; अवश्य ही आत्यन्तिक अभेद-सत्ता भी नहीं है, यह भी 
सत्य है। अग्नि से जैसे स्फुलिङ्ग निर्गत होते हैं, उसी प्रकार 
इस मुल अक्षर सत्ता से कणा-रूप में क्षरणशील अक्षर निर्गत 
हो रहे हैं । सृष्टि के आदि-क्षण में स्पन्दन में जो बहिर्मुख भाव 
उदित होता है, उसी के प्रभाव से इन अन्तर-कणाओं का निर्गम 
निष्पन्न हुआ करता है। साधारणतः हम इन कणाओ्रों को ही 
जीव-कण वा जीवाणु मानते हैं । 


यह जिस जीव-कणा की बात कही गई बहु चित्कणा है । 
जीव का स्वरूप एवं उद्भव जानना, हो तो इस प्रसंग में और 
भी कुछ-एक बातें ध्यान में रखती होंगी । पूर्ण स्वप के साथ 
ूर्णूपा अन्तरङ्गा शक्ति या चैतन्य-श्क्ति वस्तुतः सप्चरस रूप 
से व्याप्त रहने पर भी बहि:प्रकाश की ओर से इस ब्याप्रि 
में एक स्वमत न्यूनाधिक भाव वर्तमान है, यह कहना ही होगा । 
पूर्ण स्वरूप को यदि सच्चिदानन्द कह कर ग्रहण करे एवं 
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उसके निरंश होने पर भी यदि उसमें उसके अचिन्त्य प्रभावन 
वशतः संतु, चितु व आनन्द ये तीन अंश स्वीकार किए जाएं, 
तब समझने की सुविधा के लिए कहा जा सकता है कि यह 
अन्तरङ्गा बक्ति भी स्वीय अखण्डता के रहते हुए भी तीन अंशों 
मे आपेक्षिक व्यासि-विशिष्ठ है। अर्थात्‌ उसके सदश की 
अन्तरङ्गा शक्ति सवपिक्षा अधिक व्यापक है, चिदश की अन्त- 
रङ्गा शक्ति की व्याप्ति ग्रपेक्षाकृत कस है एवं आनन्दांश्च की 
व्याप्ति और भी कस है । साथ ही साथ यह भी ध्यान में रखना 
होगा कि जहाँ व्याप्ति कम है, चहाँ गम्भीरता अधिक है। 
इस दृष्टिकोण से देखें, तो आनन्दांशा की शक्ति मण्डर के बिन्दु- 
रूप में है, चिदंश की शक्ति मण्डल के बिन्दु से लेकर परिधि 
पर्यन्त रेखा (अर्घव्यास) रूप में है, एवं सदंश को शक्ति मण्डल 
की परिधि के रूप में परिगणित हो सकती है। माया या जड- 
शक्ति अन्तरद्भा शक्ति के सदंश के द्वारा व्याप्त है। इसी 
कारण मायिक जगतु में सर्वत्र ही पूर्णस्वरूप का सत्तांश ही 
प्रतिफलित रूप में दिखाई पड़ता है। तटस्थ या जीवशक्ति 
अन्तरङ्गा शक्ति के चिदंश द्वारा व्याप्त है। अखण्ड स्वरूप शक्ति 
अपने स्वरूप के श्रानन्दांशा के द्वारा परिव्याप्त है। माया शक्ति 
का वैभव, तटस्थ शक्ति का वैभव एवं अन्तरङ्गा शक्ति का 
वैभव- सर्वत्र ही अन्तरङ्गा शवित का अस्तित्व विद्यमान रह कर 
उसको कार्मोन्मुख कर रहा है। माया में एबं मायिक जगत्‌ 
मे केवैल सदंश कार्य करता है। जीव जगत्‌ में सदंश सहित 
चिदंश कार्य करता है, एवं आनन्दमय भगवद्धाम में सच्चिदु- 
अंश के साथ आनन्दांश कार्य करता है। अथच सभी अंश 
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सर्वात्मक होने के नाते प्रत्येक अंश में ही अपरांश का अनुप्रवेश 
हुए बिना नहीं रहता । 


पहले जिस जीवछूपी अणु की बात कही गई है, बह्‌ चिदा- 
त्मक होने पर भी अखण्ड चित्शक्ति से पृथक्‌ रूप में प्रतिभास" 
मान होता है! किन्तु सृष्टि के भादि में स्फुरण के अभाववशत: 
पृथक्‌ रूप में भासमानता महों रहती । महा-इच्छा चा स्वातन्त्र्य 
के उन्मेष से जब सृष्टि को सूचना होती है, तब ये सब अन्तर्ळीन 
परमाणु पुञ्ज चैतन्य के तलदेश से बाहर की ओर ऊपर को 
उत्थित होते हैं । उत्थित होते हो उनमें एक वेग का संचार होता 
है । इस वेग के प्रभाव से सभी परमाणुओं में से जिसकी जैसी 
प्रकृति है वह उसकी ओर आङृष्ठ होता है और बाकी परमाणु- 
पुञ्ज अनादिकाल की घोर सुषुप्ति में पूर्ववत्‌ मग्न रहते हैं: जाग्रत्‌ 
परमाणुओं में से जिनकी प्रकृति अम्तर्भुख है वे परमतत्त्व के 
नित्य वैभव में अर्थात्‌ चिदानन्दमय राज्य में प्रविष्ट होकर 
नित्य आनन्दमय लीला में अपने स्वभाव के अनुरूप भाव से योग- 
दान करते हैँ । पक्षान्तर में, जिनकी प्रकृति बहिर्मुख है घे आत्म- 
विस्मृत होकर बाह्य शक्तिरूपा माया के आकर्षण से आक 
होकर माथा-गर्भ में प्रवेश करते हैं | इन सब जीवों की प्रकृति 
बहिमुख कही गई, किन्तु इनके मध्य में किसी-किसी की अन्तः 
प्रकृति आच्छन्न एवं बहिःप्रक्कति बहिरुन्मुख होती: है; पुत 
किसी की अन्तर्मुख प्रकृति इतती गम्भीर सुषुप्ति में मग्न होती 
है कि उसके अस्तित्व का भी सन्धान नहीं मिलता | उसकी 
केवल बहिःप्रकृति जाग्नतु होकर सृष्ट्रिदशा सें उसे बाहर की 
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ओर प्रेरित करती है । वस्तुतः जीवतत्व अत्यन्त जटिल है । 
जीव रूप चिदात्मक है, केवल इतना जानने से ही जीव के 
सम्बन्ध में तास्विक ज्ञान नहीं होता; विशेष ज्ञान आवश्यक है । 


जो जीव सृष्टि के आदि में उदबुद्ध नहीं होते उनकी प्रकृति 

के सम्बन्ध में कोई विचार करते की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
अव्यक्तावस्था में प्रकृति का विचार नहीं किया जा सकता । 
किन्तु जो जीव प्रबुद्ध होते हैं वे किसी व किसी प्रकृति को लेकर 
ही प्रबुद्ध होते हैं। इसीलिए उनकी प्रकृति-विषयक्त आलोचना 
आवश्यक है। आदिम उन्मेष के समय जीव जाग उठकर प्रकृति 
की प्रेरणा से जब आनन्द शित की भोर अथवा सत्‌शक्ति की 
ओर धाबित होता है तब से ही उसके जीवन की सूचना मिलती 
है | सुषुप्षावस्था में जीव का नित्यसिद्ध आत्मज्ञान आच्छच् 
रहता है। जीव चिदणु होने के कारण कभी भी चितावित से 
पृथकक्ृत नहीं होता, यह ठीक है, किन्तु अव्यक्तावस्था में 
चिल्षाक्ति की कोई क्रिया नहीं रहती । यही जीव के आस्म- 
चैतन्य की आच्छन्नवा है! मैं है” यह मोलिक बोध भी तब 
उसे नहीं रहता अर्थात्‌ आवृत रहता है किन्तु जागने के 
साथ-साथ ही सर्वप्रथम स्वीय सत्ताबोध डद्रिकत हो उठता है। 
तब दृकशनित का स्फुरण होता है एवं स्वीय प्रकृति के अनुवार 
इस दृकशक्ति की क्रिया की दिशा निरूपित होती है । इसके 
फ्लध्वरूप जैसे कि कोई-कोई आनन्दमयी ज्योति:-स्वरूपा शक्ति 
के गर्भ में प्रवेश करता है, उसी प्रकार कोई-कोई आनन्दहोन 
ममारप जड़-शक्ति के गर्भ में प्रवेश करता है। किन्तु ऐसे 


सध 
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भी जीव हैं जिनकी प्रकृति में इन दोनों दिशाओं का आकर्षण 
समरूप में होने के कारण जाग्रत्‌ अवस्था में वे किसी एक और 
आकृष्ट न होकर मध्य में अवस्थात करते हैँ । 


कहना न होगा, यह सुषु अवस्था नहीं है। यह जो 
मध्यावस्था कही गई, जाग्रतु जीव उसमें अबस्थित होकर अपने 
नवोन्मेषित 'अहुं-त्व ( मैं-पन ) बोध को इस व्यापक निष्कल 
चिन्सय सध्यसत्ता के साथ अभिन्न समझता है । चिन्मय स्वरूपा- 
नुभूति मध्यावस्था की अनुभूति है । 


यह जो प्रकृतिगत वैचित्र्य की बात कही गई, इसके 
अवान्तर भेद इतने अधिक हैं कि उन्हें कहने जाएं तो तत्त्वदृष्टि 
से श्रेणी-विभाग सम्भवपर होने पर भी अति कठिन हैन 
प्रत्येक जीव का ही ऐसा एक न एक वैशिष्ट्य है जो केवल उसी 
की सम्पत्ति है और जो दूमरे जीव में नहीं रह सकती । 
इस वैशिष्टय का मूल कहां है, यह जानने की चेष्टा करने पर 
समझा जा सकेगा कि पुर्ण स्वरूप की अन्तरंगाशक्ति के आन- 
न्दांश का स्वगत वैचित्र्य ही इसका मूल हैं। यद्यपि जीव 
चिदणु है, इसमें सन्देह नहीं, एवं चितृ-शक्ति में किसी प्रकार 
का वैचित्र्य रह नहीं सकता, यह भी सत्य है, तथापि यह 
ध्यान रखना होगा कि चिदंश की अन्तरंगा शक्ति के साथ 
ओत-प्रोत रूप से आनन्दांश की अन्तरंगा शक्ति जडित है। 
आनन्दांश की शक्ति में वैचित्र्य रहने के कारण बिदा में 
वैचित्र्य न रहने से भी उसमें इस वैचिश्‍्य की एक छाप लग 
जाती है। यह अत्यन्त गुप रूप से जीच के स्वरूप में निहित, 
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रहती है । जीव स्वयं इसका सन्धान नहीं जानता एवं उसके 
जानने के लिए कोई उपाय भी नहीं है। माया-राज्य में जोब 
जितने दिन परिश्रमण करता है, उतने दिन बह इसे जाव 
नहीं सकता । मायायुक्त होकर आत्मस्वरूप-ज्ञान प्राप्त कर लेने 
पर भी (ब्रह्म के साथ विविक्त भाव से हो, चाहे अविविक्त भाव 
से ही हो) इसे बह नहीं जान सकता। केवलत्मात्र साधु-गुर 
की कृपा से भगवदनुम्रह होने पर जब जीव भगवद्वराज्य मे 
प्रवेश का अधिकार पाता है, तब उसकी यह गुप्त प्रकृति जाग 
उठती है । यह प्रकृति न जागमे से नित्यलीला में प्रबेश ही नहीं 
हो सकता । 


स्वरूप शक्ति का आनन्दांशागत वैचित्र्य ही सूलप्रकृतिगत 
वैचित्र्य है। चिदणु में यह वैचित्र्य प्रतिफलित होता है। यह 
वैचित्र्य ऐसा अदभुत है कि इसी के अचिन्त्य-प्रभाववशतः सर्वत्र 
अनुस्यूत अविच्छिः्न अद्देतसत्ता मानो ढंक जाती है। इसी 
वैचित्र्य के कारण ही आनन्दगत दो अंश ठीक एक तरह के नही 
द्वोते-एवं हो भो नहीं सकते! यह वैशिष्टथ चिदंश में प्रतिबिम्बित 
होने पर सितु के अव्यक्त धर्म के रूप में वर्तमान रहता है। 
चिदणु जिस प्रकार अनन्व हैं, उसी प्रकार पे आनन्दांश भी 
अनन्त हैँ । एक-एक चिदणु में एक-एक अंश धर्म के रूप में 
निहित्‌ है। यह आनन्द भक्ति, प्रीति या राग का ही नामान्तर 
है। इसकी विशेष आलीचना बाद में की जाएगी। सुतरां प्रत्येक 
जीवाणु में एक विशिष्ट प्रकार की प्रीति का भाव उसके स्वधर्म के 
रूप में नित्य निहित. रहता है। यही उसकी प्रकृति या स्वभाव 
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डे। जब तक इस स्वभाव का उन्मेष व क्रिया नहीं होगी तब 
तक जीव को परमानन्द-लाभ भी नहीं होगा । 


यहाँ पर और एक विषय दृष्टि में रखना होगा । अणु-स्वरूष 
जीव निद्राभङ्ग के बाद या तो अन्तमुख ( भीतर की ओर ) 
रहता है, या फिर बहिमु' रहता है, अथवा उभथ-शक्ति की 
साम्यमय मध्पभूमि में अबस्थान करता है। अन्तमु'ख और बहि- 
मुख अवस्थिति के स्थल पर जो गति है, वह स्पष्ट ही समभी 
जा सकती है, नित्य-धाम आनन्दमयी स्वख्पशक्ति का राज्य है, 
काल से अतीत है । भगवान्‌ के परिकर-रूप में महाकाल वहाँ 
काल की क्रिया करते हैं । क्योंकि वहाँ केवल वर्तमान से इतर 
कोई काल नहींहै। अथच लीला-प्रसंग में अतीत और अनागत का 
भी आभात जाग उठता है। जो अणु जागने के साथ- 
साथ ही नित्य-घाम में प्रवेश करते हैं, वे नित्य-लीला के अन्त" 
पाती होकर स्वभाव का खेळ खेलते रहते हैं। किन्तु जो जाग्ने 
के साथ-साथ ही जड़शक्ति माया के आकर्षण से आइक्रष्ट होकर 
बहिमुख ( बाहर की ओर ) धावित होते हैं एवं माया-गर्भ में 
प्रवेश करते हैं, वे काल-शक्ति के अधीन हो जाते है । उनके समग्र 
सांतारिक जीवन को धारा ही काल-शक्ति के अधीन होकर चलने 
की धारा है, किन्तु जो जीव जागकर किसी प्रकार की मतिं 
प्राप्त नहीं करतें, नेग के आभाववशतः नित्य अथवा अनित्य किसी 
भी राज्य में जिनका प्रवेश नहीं होता, जिन्हें मध्य भूमि पर 
विराट्‌ चैतन्य स्वरूप में एक प्रकार के अभेदज्ञान में स्थिति 
प्राप्त होती है, वे लोग निविशेष, निष्क्रिय, निराकार स्वस्वरूप 
मे प्रतिष्ठित रहते हैं। जब तक इस अवस्था से अन्तरङ्गा शक्ति 
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की विशेष प्रेरणा द्वारा वे लोग उत्थित न हो पायेंगे एवं उत्थित 
होकर भगवान्‌ के परम घाम में प्रवेश न कर पायेंगे, तब तक 
उसके लिए यही परम स्थिति है । मध्यभूमि में कोई वैचित्य नही 
है । इसलिए यह भूमि प्रशान्त आनन्द रूप से प्रतिष्ठित रहने पर 
भी उसमें रस की हिल्लोल नहीं खेळती । चिन्मयधाम में एवं जड़ 
जयतु में दोनों वैचित्र्य ही समान रूप से विद्यमान हैं-उभयत्र ही 
आकृति एवं प्रकृतिगत अनन्त प्रकार का वैशिष्ट्य यथाक्रम से 
लीला व क्रियाशक्ति के वेग में उच्छलित होकर उठ रहा है । भेद 
केवळ यह्‌ है कि नित्य घाम की लीला में स्फूत होती है, एवं 
आनन्द के साथ दुःख का मिश्रण नहीं रहता, रोग-शोक, जरा, 
मृत्यु, क्रुघा, पिपासा पाप, व मलिनता वहाँ सदा के लिए ही अस्त 
हँ । कुष्ठारहित होने के कारण बह वित्य ही उज्ज्वल, विकुण्ठ 
या वैकुण्ठ-रूप में प्रकाशमान रहता है। विकार एवं अपूर्णता 
वहाँ अनुभूत नहीं होते । किन्तु अनित्य राज्य दोक इसके विपरीत 
है-यह रोग, शोक, जरा, मृत्यु, पाप ब सलिनता का आधार 
स्वरूप है। यहाँ शुद्ध आनन्द का प्रकाश नहीं है, जो है वह 
कर्म फल रूप से सुख-दुःख का खेल है | नित्यघाम ज्ञानालोक से 
श्रालौकित है, अनित्य राज्य आदि से भन्त तक अञ्चान के 
अधीन है । 


पहले ही कहा गया है कि आनन्द जीव का स्वभाव सिद्ध घर्म 
है। इसलिए माया व कालके राज्य में आकर भी जीव खोई निधि 
के समान निरन्तर इस आनन्द का ही अन्वेषण करता रहता है । 
खोज़ता है आनन्द को, किन्तु पाता है दुःख, क्योंकि अविद्या के 
प्रभाव से आत्मविस्मृत जीव विपरीतगति-निशिष्ठ होकर ही 
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धावित होता है । भगवान्‌ के प्रति वैमुख्य ही आत्मविस्मृति का 
कारण हैं; एवं आत्मविस्मृति ही माया-राज्य में पतन का हैतु 
हैं। वस्तुतः जीव की आत्मस्मृति अक्षुण्ण रहने से माया का ऐसा 
कोई सामर्थ्य नहीं कि बह इसे खींचकर अपनो ओर ला सके । 
जीव आनन्द की खोज में माया के हाट में आ पड़ा है। यहाँ 
छाया के सिवा काया-प्रापि की कोई भाशा सहीं। इसीलिए 
जिसकी बह आनरद-रूप में या आनन्द के उपाय-रूप में धारणा 
करता है वही कार्य-क्राल में जाकर उसको छुलता है। संसार 
की प्रत्येक बस्तु ही इसी प्रकार जीव की प्रतारणा कर रही है। 
इसीलिए वह माया-मरीचिका, गन्धर्व-चगर, स्वप्न-राज्य प्रभृति 
कहकर संसार के प्रति वितृष्णा प्रकट करता रहता है। किन्तु 
वस्तुतः यह उसकी भूल है। वह पहले ही श्रात्मा को भुलाकर ही 
संसार में आया है, अब संसार को दोष देने से कैसे चलेगा ? 
आनन्द का जो मूल स्थान है, दिव्य ज्ञान का जो एकमात्र उत्स 
है, नित्य धाम का जो केन्द्र स्वरूप है, उसकी ओर पीठ करने 
से ऐसा ही होता है। यही जीव का मायाक्कत दण्ड है। 


वास्तव में संसार में दुःख-भोग करना भी जीव के पक्ष मे 
अमङ्गल नहीं है । क्योंकि इस दुःख-भोग की अभिज्ञता से ही वह 
नित्यधाम में जाकर अपने प्रकृतिगत भानन्द को पहचान छे 
सकता है। दुःख से परिचित न होने पर आनन्द के समुद्र मे 
अवगाहन करके भी आनन्द का आस्वादन नहीं मिलता ।* « 


नित्य घाम से अनित्य जगत्‌ में जीव का अवतरण होता है । 
पुनः अनित्य जगत्‌ से नित्यधाम में जीव का. उद्धार होता है। 
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ब्रह्मवक्र के अचिन्त्य आवर्तन की महिमा से सब कुछ हो सकता 
है एवं होता रहता है। नित्य धाम से जो भवतरण होता है, 
नह स्थुलतः दो प्रकार का है-- 


१, नित्य घाम के परमानन्द का सन्धान दुःखमम्म अनित्य- 
जगत्‌ को देने के लिए । यह सन्धान अतित्यन्जगतु से पाने का 
उपाय नहीं है, अथच यह सन्धान न पाने से अनित्य-जगतु का 
जीव किसके आकर्षण से आकृष्ट होकर नित्य राज्य में जाने की 
चेष्ठा करेगा ? जिनका इस प्रकार का अवतरण होता है, उन्ह 
यहाँ भगवान्‌ ( भर्थातु परमात्मा ) के भिन्नाँशा जीव कहेंगे। किन्तु 
ध्यान में रखना होगा कि उनके अभिन्नांश का भी अवतरण होता 
है । इसकी आलोचना यथास्थान की जाएगी । 


२. जागतिक क्षोभ अथवा "विप्लव अत्यन्त तीब्र होने पर 
केवल इस सामयिक उपद्रव के उपशम के लिए कभी-कभी नित्य 
घाम से अनुरूप शक्ति अर्थात्‌ इस कार्य-सम्पादन के लिए समर्थ 
शक्ति अवतीर्ण होती है । मायाच्छन्न जीवों में परस्पर संघर्ष होने 
पर जब जागतिक सत्ता संघर्ष-निवारण में समर्थ नहीं होती तब 
साम्यसंस्थापन के लिए चित्य धाम से शक्ति का अवतरण हुआ 
करता है । यहाँ आपाततः: हम इस शक्ति को जीव कहकर ही 
ग्रहण करते हैं, किन्तु" वह भगवानु के स्वांद्च में भी हो 
सकती है । 


° आनन्द का स्वरूपगत वैशिष्ट्य जिस प्रकार तटस्थ भूमि के 
जीवाणु में उसको प्रकृति या धर्म के रूप में निहित है, उसी 
प्रकार प्रत्येक अणु में हो प्रतिबिम्बित रूप में पूर्वोक्त आनन्दां 
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नित्य जाग्रग रहता है यह एक जप्य त गश्भीर तत्व है एवं 
रहस्यमय है। यह न समझने से नित्य लीला में जीव का स्थान 
कहाँ है, इस समस्या का समाधान नहीं हो सकता । यट्टजो 
नित्य धाम में प्रत्येक जीव की अवस्थिति की बात कही गई बह 
हो जीव को नित्यसिद्ध स्वरूपदेह फे वाम से परिचित है! 
इसका विशेष विवरण बाद में कहेंगे । 


जीव के स्वछूप-देह की बात सुनकर विस्मित होने का कोई 
कारण नहीं है ! सच ही जीव का स्वरूप देह है। प्रत्येक जीव 
का ही अपना-ग्रपना स्वरूप देह है । यही आत्मा है । यह साकार 
है--निराकार नहीं। आत्मा के निराकार स्वरूप की बात यहाँ 
आलोच्य नहीं है । 


प 


यह स्वरूप देह वस्तुतः मगवत्स्वरूप के ही अन्तर्गत है । 
केवल अन्तर्गत नहीं, उसी का अंश हैं। यह देह ही जीव की 
प्रकृति है। यह आनत्दास्क है। इसका कर-्नरणादि अवयवः 
बिन्यास भी है, अथच सब एकरस है-~-एक विशुद्ध आनच्दतत्व 
द्वारा ही मानो यह गठित है । 


गठित कहा अवश्य, किन्तु गठित नहीं है । इसका रहस्य 
बाद में स्पष्ट करेये । एक चेतन्य स्वरूप आनन्दघन वस्तु ही 
मानो अनन्त पृथक्‌-पृथक्‌ अथच पृथक्‌ होते हुए भी अपृथक्‌ आकार 
मै विद्यमान है । १ + 

यह देह आवरण से आच्छन्न है। यही रिद्धावरण है । 


महाकल्प का सूत्रपात और िद्गावरण का. प्रारम्भ समकालीन 


be] 
न 
2 
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है । कल्पका आरम्भ होने पर लिङ्गाचरण के ऊपर और एक 
आवरण पड़ता है--वही भौतिक आवरण है। इस भौतिक 
शरीर को कर्मदेह कहा जाता है । यह प्रत्येक कल्प में भिन्न-भिन्न 
होता है। कल्प के आदि में इस देह का जन्म होता है। कल्प 
के अवसात में इस देह का नाश होता है। इस देह का जीवन 
समस्त कल्पव्यापी है। इस देह की सत्ता भी भौतिक सत्ता है । 
इसको आश्रय करके ही कर्म-संस्कार क्रिया करता है। जो किसी 
कौशल द्वारा कर्म से अतीत हो सकते हैं वे ही भौतिक आवरण 
से मुक्त होकर महाकहप में प्रवेश करते हैं । ` 


यही लिंगावरण है । यह महाकल्प के आरम्भ से ही है। 
लिगभंग न होने तक ही भहाकहप है-यही हिरण्यगर्भ का 
जीवनकाल है । लिगावरण से अव्याहति पाये बिना स्वरूप-देह 
चेतन नहीं होता । महाकल्प का भेद करना जो है, स्वरूप-देह 
की उपलब्धि भी ठीक वही है । स्वरूप-देह सच्चिदानन्दमय है, 
किन्तु लिग का आवरण अपसारित न होमे तक जीव उसका 
सन्धान नहीं पा सकता । जीव जिस प्राकृतिक सृष्टि के प्रवाह 
मे पतित हुआ है उसका उद्देश्य है इसी श्रावरण का अपसारण । 
कर्म के स्रोत में जीव को चलना होता है! जिस जीव में जो 
गुण प्रधान है, उसे उसी प्रकार का कर्म (साधन) करना होता 
है। तब लिग-भंग होता है। महाकल्प के अवसान में यह 
निष्बस्न होता है । तब सभी अपने-अपने स्वरूप-देह में अवस्थान 
करते हुँ । 


वास्तव में काल के स्रोत में विपरीत चलना होता दै । 
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गुरुघारा की बात नहीं कह रहा हैं। काल की धारा पकड़कर 
जाने से विपरीत जाना ही होगा । काल के ओवर्त में जो महत्तम 
आवर्त नाम से छोंकिक दृष्टि में विवेचित होता है, उसका भेद 
कर पाने से ही स्वरूप-देह का सन्धान पाने का मार्ग पकड़ा 
जाता है। काल का क्षुद्रतम आवर्त भेद करने पर यह सन्घान 
मिल जाता है । 


महाकल्प ही लौकिक हिसाव से वबृहत्तम आवर्त है--इसका 
भेद करना एवं महाप्रलय का साज्ञी वनना लगभग एक ही 
बात है । लोकोत्तर दृष्टि में इससे भी बड़ा ्रावर्त है। वस्तुतः 
उसे भी भेद करमा होगा । तब स्वरूपदेह का प्रकृत परिचय 
पाने का उपाय आयत्त होगा । यह अति महाप्रलय का अति- 
क्रमण है । प्रकृत प्रस्ताव में यही सुषुम्णा में प्रवेश है । योग व 
शाब्द-विज्ञात की आलोचना के समय इसकी चर्चा प्रासंगिक 
होगी । इसीलिए यहाँ अधिक नहीं कहा गया । अब समझा 
जा सकेगा कि एक प्रकार से प्रत्येक का स्वरूप-देह ही भगवान्‌ 
अर्थात्‌ भगवदंश है । वही मानो बिम्ब है। एक ही महाबिम्ब 
में अनन्त स्वगत भेव हैँ । सबको लेकर ही एक अखण्ड भग- 
चत्सत्ता है। यह महासृष्टि और महाप्रलय के अतीत अवस्था 
है। यह बिम्ब ही मानो अनन्त प्रतिबिम्ब-रूपमें जगत्‌ में 
प्रतिभासमान हो रहा है। प्रत्येक बिम्ब का भगवतु-स्वरूपात्मक 
आत्मबिम्ब में प्रवेश ही जीव की स्वरूप-स्थिति है । केवल प्रवेश 
नहीं, निर्गम का भी अधिकार रहना चाहिए। यह अति दुर्लभ 
अवस्था हे। यही योग है। कोई-कोई इसको सायुज्य नाभ 
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देते हैं । काल की स्वाभाविक धारा का आश्रय लेकर ऊर्ध्व गति 
से इस अवस्था में उपनीत होता अति कठिन है। किसी-किसी 
महाप्रलय में कोई-कोई व्यक्ति इस अवस्था को प्राप्त करते हैं । 
हाँ; साधना च कपा की धारा में काल की वञ्चना करके इस 
अवस्था में जाने का कौशल है । 


आत्मबिम्ब लाभ न करते पर भी आत्मबिम्ब के सहश' 
विम्बलाभ अपेक्षाकृत सहज है। यह मुक्त-पुरुष-मात्र का ही 
होता दै। 

स्वरूप-देह सभी जीवों का एक जैसा नहीं होता । जिसका 
जो स्वरूप-देह है, उसके लिए बही प्राप्य है । प्रकृति के क्रम- 
विकास की धारा वास्तव में इस स्वरूप-देह को अभिव्यक्त 
करने के लिए एक कालगत क्रिया मात्र है। स्वरूप-देह की 
अभिव्यक्ति ही मुक्ति है । 


स्वरूपन्पाप्त ये सब मुक्तपुइप अभिनव सृष्टि में नाचा स्थानों 
पर नाना रूप में स्थिति व सञ्चरण करते हैं । किन्छु सृध्ठि के 
सामयिक अवधान-काल में ये सब स्वरूप विशुद्ध चिदाकाश 
में प्रतिष्ठित रहते हैं। सिद्धगणों में सभी अवस्थाओं में भगवत्‌- 
सेवा सभी का मुख्य कार्य है । 

अब भगवत्तत्त्व के सम्बन्ध में कुछ बातें कही जा रही 
है । पहले ही कहा गया है कि स्वरूप के साथ अनस्त शक्ति का 
नित्यं सम्बन्ध है । कहना न होगा, यह सम्बन्ध शक्ति की व्यक्ता 
वस्था में ही सम्भव है। जो इस अनन्त शक्ति के एकाद 
आश्रय हैं वे ही भगवान्‌ है । भगवान्‌ से (अन्य) शक्तिभानु- 

२ 
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सर्वशक्तिमान्‌ और किसी को भी नहीं कहा जा सकता । सुतरा 
स्वरूप-शक्ति की सता ही भगवत्ता है। तटस्थ-शक्ति का एवं 
माया-शक्ति का अधिष्ठान भी स्वरूप-शक्ति के द्वारा हो सम्पन्न 
होता है। जो स्वरूप-शक्ति-हीन हैं वे ही एक ओर जीव 
के और दूसरी ओर जगत्‌ के अन्तर्यामी नहीं हो सकते । क्योकि 
सुत्र धारण न कर पाने पर सूत्रधार महीं बना जाता । सूत्र ही 
स्वरूप-शक्ति है जिसके द्वारा जीव और जगत्‌ को ज्ञान और 
कर्मपथ पर प्रेरणा दी जाती है। 


यह स्वरूप-शक्ति चित्कला के सिवा अपर कुछ भी नहीं 
है। इसमें अनन्त कलाओं का समावेश है, किन्तु अनन्त कलाओं 
मे भी समाधान नहीं होता । षोडशी कळा में हो पूर्णता का 
, स्वरूप स्फुट हो उठता है। सप्तदशी कला अनन्त कलाओं की 
प्रतोक-स्वरूपा है । यह महाशक्ति-रूप में नित्य जागरूक रहती 
है। कला के तारतम्य के अनुसार ही शक्ति का नित्यसिद्ध 
वैशिष्ट्य प्रकाशित होता है। सल्शक्ति वा सन्धिनी कला, 
चितुशक्ति वा संवित्‌ करा एवं आनन्दशक्ति वा वादिनी करा 
वस्तुतः चित्कला का ही मात्रागत क्रसोत्कर्षजनित वैशिष्ट्यमात्र 
है। चित्कला की उज्ज्वलता के ,जरा-सी क्षीण हुए बिना 
आत्मस्वरूप से अन्य और कुछ दिखाई नहीं देता । जीव और 
जगत्‌ को देखने जाएँ तो तदनुसार चैतन्य-शक्ति का संकोच 
आवश्यक है । जिस प्रकार अत्यन्त तीब्र ज्योति में आँख चौंधिया 
जाती है, केवल ज्योति ही दिखाई देती है, तदूभिन्न दृश्य पदार्थों 
का दर्शन नहों होता, उसी प्रकार चित्कछा, के अत्यन्त अधिक 
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मात्रा में प्रकाशित रहने से चैतन्य से भिन्न और कुछ दृष्टिगोचर 
नहीं होता । जिस अवस्था में जीव और जगत्‌ का भाव तक 
नहीं होता, उस अवस्था में उनके नियन्त्रण का प्रश्न ही नहीं 
उठता । इसी कारण भगवान्‌ पूर्ण स्वरूप-शक्ति के अधिष्ठाता 
होने से जीव के हूदथस्थित अन्तर्यामी पुरुष-रूप में सी प्रकाशित 
नहीं होते, जगत्‌ के चालक पुरुष के रूप में भी नहीं । स्वरूप- 
शक्ति की कुछ न्यूनता हुए बिना यह नियमम-कार्य सिद्ध नहीं 
हो सकता । 

ब्रह्म में स्वरूप-शक्ति की अभिव्यक्ति नहीं है। इसीलिए 
ब्रह्म निष्क्रिय व उदासीन है । ब्रह्म जीव-भाच एवं माया का 
अधिष्ठान मात्र है । भगवानु वे हैं, जिनमें स्वछप-शक्ति की 
पुर्ण अभिव्यक्ति है । उनमें समस्त शक्तियां ही आश्रित हैं-- 
स्वरूप-शक्ति साक्षात्‌ रूप में, अन्यान्य शक्तियाँ स्वरूप-शक्ति 
की मध्यस्थता में । किन्तु स्वरूप की जिस अवस्था में वित्कला 
पूर्ण मात्रा में अभिव्यक्त नहीं रहती वह भगवद्रभाव भी नहीं 
है, ब्रह्मभाव भी नहीं है, वही है परमात्मभाव | सुतरां परमात्मा 
ही जीव और जगत्‌ के ईश्वर हूँ । साक्षात रूप में भगवान्‌ को 
जीव और जगतु का ईश्वर कहना चलता नहीं । क्योंकि भगवतु- 
स्वरूप पुर्ण चित्शक्तिमय होने के कारण वहाँ स्वभाव-सिद्ध रूप 
से जीव का कोई स्थान नहीं है एवं जड का भी कोई स्थान 
नहीं है-वद्क चिद्रूपा निङ्गशक्ति के बिलास से ही भरपुर है। 
हाँ, परमात्मा भगवानु का ही एकदेश होने के कारण जो भी 
कोई धर्म, परमात्मा में प्रयुक्त होने योग्य है, वह भगषान्‌ में भी 
आरोपित होता है ! 
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परमात्मा पायातक्र के अध्यक्ष हैं, जीव और माया के अधि- 
घाता हैं, दोनों के ही प्रभु हैं। योगी योग बक से चित्तवृत्ति 
एकाग्र करके हृदयाकाश में जिनका दर्शन पाते हैं बे ही परमात्मा 
अर्धातु परमात्मा के अंशभुत चेत्य पुरुष या अन्तरात्मा हैं। वे 
देहयन्त्र के यन्त्री हैं--वे द्रा हैं अवश्य, किन्तु इनकी दृट्टि ही 
क्रिया है । इस दृष्टि के प्रभाव से देहयन्त्र चरता रहता है। 
ये असङ्ग होते के कारण देह में अभिमान-हीन हैं--अथच इन्हीं 
की दृष्ठि से देह संचालित होता है। जीव यन्त्रारूढ़ पशु है, 
देहाटसबोध से बढ है। जीव जब देहात्मभाव का त्याग करके 
अन्तर्मुख होता है, तभी परमात्मा का दर्शन प्राप्त करता है--- 
परमात्मा निरलिम्त द्रष्टा मात्र हैं, जीव स्वयं को भी तब तद्रूप 
अनुभव करता है। यह जीव की मुक्तावस्था है, द्रष्टा पुरुष-रूप में 
स्थिति है । अन्तर्यामी पुरुष को दृष्टि ही तोसुष् है, उनका ज्ञान ही 
तो क्रिया है--इसे पुरुष मुक्त अवस्था में भी पहले अनुभव नहीं कर 
पाता । किन्तु पहले अनुभव च कर सकते पर भी बाद में कर 
सकता है। तब फिर जीव नहीं रहता-जीव में ईश्वरत्व अभि- 
व्यक्त होता है। वह तब द्रष्टा मार्च नहीं, दृष्टि द्वारा प्रकृति 
का नियामक होता है, वह तब प्रकृति का स्वामी है। माया तब 
उसके अधीन होती है। यही योगैश्वर्य है। योगबल से प्रकृति 
से विविक्त होकर पहले शुद्ध द्रष्टा या निष्क्रिय चित्स्वरूप में 
अवस्थान होता है, उसके बाद धीरे-धीरे इस प्रकृति को आयत्त 
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करके क्रियाशक्ति के द्वारा उसका नियन्त्रण ब ईश्वरत्व-लाभ 
घटित होता है) बाह्य योग के द्वारा यहाँ तक ही होता है। 
इसके बाद अग्रसर होना हो तो अन्य उपाय को आवश्यकता 
होती है। 

यह जो योगलब्ध ऐश्बर्य है, यह भी वस्तुतः भगवत्ता ही 
है । हाँ, यह भगवत्ता का पूर्ण स्वरूप नहीं--अंश मात्र है। अंश 
मात्र होने से ही योगी विश्व राज्य के अधीशवर वा मायिक 
जगत्‌ के अघिष्ठाता होते हैं। जड़ साम्राज्य के सम्राट्‌ पद पर 
अभिषिक्त होते हैं। यह भी चित्कला की ही महिमा है, इसमे 
सन्देह नहीं । किन्तु अब भी जड सम्बन्ध अतिक्रान्त नहीं हुआ । 


किन्तु जड़ राज्य की भाँति चिदानम्दमय साम्राज्य भी है । 
उसका प्रभुत्व जिनमें निहित है, जो इस महानु राज्य के अधीश्वर 
है, जिनके अनन्त ऐश्वर्य की कणिका मात्र का अवलम्बन करके 
कोटि ब्रह्माण्डमय मायिक जगत्‌ की विभूति प्रकाशित होती है, 
ने ही प्रकृत भगवान्‌ हैं। चित्कला की अभिव्यक्ति अत्यन्त अधिक 
मात्रा में च होने से भगवाच को पाया नहीं जाता [ योगी के इष्ट 
देव हृदय में निहित हैं, किन्तु उनको हृदय से बाहर लाना हो 
तो पूर्व वर्णित योग शकत की अपेक्षा और भी अधिक शक्ति की 
आवश्यकता होती है । योगी दर्शन पाता है स्वप्नवत्‌ ध्यान में 
भक्त पाता है साधारण जाग्रतु भाव में। इसीलिए भक्त की 
अनुभूति में जो तृप्ति है, योगी की अनुम्रुति में उसकी आजा नही 
की जा सकती । 


यह अधिक शक्ति भवित से प्राप्त होती है। भक्ति स्वयं ही 
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अपने विषय को स्फुट कर देती है। भक्ति के विषय हैं भगवान्‌ । 
भक्ति के अनुशीलन के प्रभाव से भगवान्‌ आविर्भूत होते हैं, 
उनको साक्षात्‌ करने के लिए वृत्तिरोध नहीं करना पड़ता । 
वृत्ति की बाह्य अवस्था में भी उनको पाया जाता है, भाव का 
अंजन आँज लेने पर सभी इन्द्रियों द्वारा ही भगवान्‌ का आस्वा- 
दइन-लाभ किया जा सकता है। योगी को दर्शन होता है अन्तरा- 
काश में, मक्त को दर्शन होता है बहिराकाश में । योगी ज्योति- 
संय पुरुषन्हप में हृदय में परमात्मा का दर्शन पाते हुँ, किन्तु भक्त 
इन्द्रियग्राह्म बाह्म पुरुष की तरह बहिजील्‌ में भी भाव-संस्कृत 
इन्द्रियगोचर रूप में भगवानु का दर्शत प्रास करते हुँ । भवत 
प्रत्येक इन्द्रिय द्वारा ही भगवद्‌-देह की अनुम्रूति पाते हैं, किन्तु 
'योगी की इषटानुभूति उस प्रकार की नहीं होती । 


भगवानु चिदानन्द द्वारा गठित जीवन्त सूति हैँ । इस सूर्ति 
का रचयिता स्वयं भक्त है । 


भगवदनुभूति और परसात्मानुभूति के बीच सूलगत पार्थकय 
है। स्वख्य-शक्ति का किञ्चित्‌ उन्मेष न होने से परमात्मा की 
अनुभूति महीं होती । जिस शक्ति के प्रभाव से यह अनुभूति होती 
है, वह यद्यपि स्वरूप-शक्ति ही है, तथापि उसमें अतिसूद्रम रूप 
में माया का आभास घिरा रहता है। परमात्मा माया के 
अधिष्ठाता हैं, जीव के भी अधिष्ठाता हैं; सुतरा जो शक्ति जीव 
व भाया को नियन्त्रित करके रहती है, वही शक्ति परमात्म- 
साक्षात्कार के अनुकूल है । बह वस्तुतः स्वरूप-शक्ति होमे पर 
भी चैतन्य की पूर्ण कला उसमें विकसित नहीं रहती । शास्त्रीय 
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परिभाषा के अनुसार कहा जा सकता है कि प्राकृतिक सत्वगुण 
जब रजस्‌ व तमसू गुणों द्वारा अभिभूत न होकर अत्यन्त उत्कर्ष 
लाभ करता है, जब न्रिगुण का परिणाभ-स्वरूप चित्त विशुद्ध 
होता है तभी यह परमात्म-दर्शन के लिए उपयोगी होता है! 
प्राकृतिक सत्वगुण का अतिक्रम किए बिता परमात्मा का दर्शन 
नहों किया जाता--भले ही यह भी सत्य है कि जब तक इस 
सत्वगुण में रजोगुण की चञ्चलता ब विक्षेप एवं तमोगुण का 
आवरण च लय विद्यमान रहता है; जब तक चित्त अपने उपा- 
दान में सर्वगुण को पुष्टि से प्रबलता लाभ नहीं कर पाता, तब 
तक समाधि और समाधि-जनित प्रज्ञा का आविर्भाव हो ही नहीं 
सक्रता। शुद्ध चित्त में परमात्मा की अनुभूति होती है । इसी 
कारण परमात्म-दर्शन हृदय में ही होता है, क्योंकि हृदय ही 
चित्त के विश्राम का उपयोगी अवकाश है । किन्तु जहाँ देह 
नहीं है, वहाँ हृदय कहाँ ? देह को आश्रय करके ही साक्षी 
और प्रेरयिता-हूप में परमात्मा, एवं कर्ता व भोक्ता रूप में 
गुणबद्ध जीवात्मा अवस्थान करते हैँ । इससे समझा जा सकेगा 
कि प्राकृतिक पिण्ड में अवस्थित होकर ही साक्षी रूप में परमात्मा 
का अनुभव होता है; केवळ साक्षिभाव से नहीं । प्रकृति व प्रकृतिः 
पिण्ड के नियामक रूप में भी हृदयस्थ परमात्मा का अनुभव 
किया जा सकता है। कहना न होगा, यह भी साक्षिस्वूप 
स्वयं की ही अनुभूति है । किन्तु भगवद्न्दर्शन इस प्रकार से महीं 
होता | चित्कला की पूर्ण अभिव्यक्ति न होने तक पूर्ण चित्कलामय 
भगवत्‌-सत्ता का साज्चातृकार सम्भव नहीं है । स्वरूप-शक्ति का 
पूर्ण प्रकाश क्वादिनी,में है । ह्लादिनी के आश्रय के बिना अन्य 
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किसी उपाय से भगवद्दर्शत हो ही नहीं सकता । ह्लादिनी शक्ति 
का भी एक क्रम-विकास है! इस विकास के भिम्नतर स्तर मे 
यदि ह्लादिनी शक्ति का स्फुरण होता है, तब भी वस्तुतः वह 
ह्लादिनी शित है, अन्य कुछ नहीं । इसीलिए उसी अवस्था में 
भी अमवदू-दर्शन सम्भव है। किन्तु प्राकृतिक चित्त को शुद्ध 
करके उसके द्वारा भगवत्साक्षात्कार नहीं होता, हो भी नही 
सकता । क्योंकि भगवानु प्राकृतिक सत्त्वगुण के अगोचर है । 
अप्राकृत सत्त्व या विशुद्ध सत्त्व ही भगवदूदर्शन के लिए सर्वप्रथम 
आवश्यक है । यह गुणबद्ध जीव का स्वायत्त नहीं है। यद्यपि 
जीव-स्वरूप के गम्भीरतम प्रदेश में कणारूप से अप्राकृत सत्व 
निहित है, तथापि उसको उद्विवत करने के लिए बाहूर से अप्रा- 
कृत सत्त्व का अनुप्रवेश झावश्यक है । विशुद्ध सत्व ह्लादिनी 
शाबित की ही वृत्ति है। सुतरां जब तक स्वर्थे भगवान्‌ साक्षात्‌ 
रूप से जीव में ल्लादिनी शक्ति का संचार न करें अथवा 
ह्लादिनी शक्ति-प्राप्न भगवद्भक्त कृपा-लूप में इसे जीव को 
अर्पण न कर, तब तक जीव की स्वकोय सर्वबीज अंकुरित होने 
का अवकाश नहीं पाता । विशुद्ध सख का क्षोभ-जनित प्रथम 
उन्मेष ही भाव है, जो क्रमशः परिणत होकर प्रेम का आकार 
धारण करता है । यह नित्य सिद्ध है; हां, साधना द्वारा हृदय 
में अभिव्यक्त मात्र होता है । वस्तुतः यह साधना का फल नही 
है। साधना के साथ भावोदय का जो कार्य-कारण-भाव देखा 
जाता है वह मौलिक नहीं। साघना अभिव्यञ्जक है, भाव अभि- 
व्यङ्ग्य । इस भाव को ही साध्यमक्ति कहते टै--यह प्रेम का 
अंकुर स्वरूप है। भाव के आविभूत होकर देह; मन इन्द्रिय 
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प्रभृति में अवतीर्ण होने से इन सब वस्तुओं की जो परिणति होती 
है। उससे ही भावके आविर्भाव का परिचय प्राप्त होता है। 
भाव ही भक्ति का बीज है, प्रेम उसका फल है। प्रेम भी 
क्रमशः पुष्टिलास करके विभिन्‍न प्रकार के विलास में भ्रास्वादन 
के विभिन्न प्रकार-चैचित्र्य प्रकट करता है। प्रेम-विलात का पूर्ण 
एवं परिणत स्वरूप ही राधातस्व है। इसका विवरण बाद मे 
दिया जाएगा । 


पूर्वोक्त विवरण से समझा जाएगा कि त्रिगुण के साथ 
सम्बन्ध का आभासमात्र रहने से भी भगवदनुभूति नहीं आती । 
भगवदनुभव के लिए चित्कला का पूर्ण आविर्भाव आवश्यक है। 
जहाँ चित्कला की अभिव्यक्ति पुर्ण है, वहाँ अचित्‌ या माया का 
आभास रहेगा क्योंकर | इसीलिए चित्शक्ति के जितने, से विकास 
से हृदय में परमात्मा का साक्षात्कार हो सकता है, उससे अधिक 
उसका विकास न होते से हृदय के अतीत प्रदेश में भगवान्‌ का 
दर्शन नहीं मिलता । चित्मक्ति की यह पूर्णता विशुद्ध ह्लादिनी 
शक्ति की वृत्ति है एवं बिशुद्ध सस्व में उपनीत होती है । विशुद्ध 
सत्व का परिणास. ही भक्ति है। जिन्होंने संवित्‌ ब ज्वादिनी 
शक्ति-ससवेत-स्रार का 'भक्ति' कहकर निर्देश किया है, उन्होंने 
वस्तुतः यही बात प्रकाशितै की है । 


भगुवान्‌ का अनुभव करने के लिए किसी इन्द्रिय का रोष 
नहीं करना होता, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रिय की पूर्ण तृप्ति भगवदू- 
थास्वादन से हो जाती है। किन्तु परमात्मा का अनुभव इन्द्रियों 
की अन्तर्मुखी गति हुए बिना नहीं हो सकता । असली बात यह 
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है कि जीव अपनी भूमि का त्याग किए बिना भगवान्‌ को देख 
था जान नहीं पाता । वस्तुतः भगवान्‌ स्वयं को स्वयं ही देखते हैं, 
स्वयं को स्वयं ही जानते हैं; स्वयं का स्वयं ही आस्वादन भी करते 
हैं। यही उनकी स्वरूपशक्ति की लीला है। जीव इस शक्ति के 
अनुगत होकर उन्हें देख भी सकता है, जान भी सकता है, एवं 


श्रतत्त प्रकार से प्रास्वादन भी कर सकता है। थही भक्ति का 
खेल है। 


भगववनुभूति एवं परमात्मानुभूति के सम्बन्ध में संक्षेप सें 
दो-एक बातें कही गई हैं। अब ब्रह्यानुभूति का वेशिष्य्य कहते हैं। 
रह्म स्वहप-श्चक्तिहीन, अर्थात्‌ केवल स्वरूपावस्था में अतत्‌ के 
समान हैं। अर्थात्‌ रहने पर भी न रहने के समान हैं। वे प्रकाश- 
स्वरूप होने पर भी स्वप्रकाशपदबाच्य नहीं हो सकते । प्रकाश की 
स्वरूपभूता विगर्शरूपा शक्ति ही प्रकाश को प्रकाश-रूप में परिचित 
करती है। अर्थात्‌ प्रकाश 'प्रकाश' है, इसकी उपलब्धि उसकी 
स्वकीय शक्ति के विमर्श द्वारा ही होती है। 


स्वरूप-शक्ति की संवित्‌ कला द्वारा ब्रह्म का यह स्वप्रकाशत्व 
सिद्ध होता हैं! जिसको बह्मानुभूति कहा जाता है वही बहा का 
स्वप्रकाशत्व है। संवित्‌ शक्ति द्वारा बअह्यानुमृति सिद्ध होती है। 
इस अनुभूति में जीव की पृथक सत्ता का स्पष्टतः ग्रहण नहीं 
होता या पृथक रूपेण वह पकड़ी नहीं जाती। उस समय जीव 
यं ही स्वयं को ब्रह्म से अपथक्‌ छूप में अनुभव करता है. यह 
अनुभव अखण्ड आनन्दात्मक है। यह देश-काल प्रभृति उपाधियों 
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से परिच्छिन्न नहीं । जो लोग विशुद्ध ज्ञानपथ के पथिक हैं वे बुद्ध 
संवित-शक्षित के प्रभाव से अभेदज्ञान रूप में बहा दर्शन करते हैं । 


ब्रह्मानुभूति, परमात्मानुभृति व भगवदनुभूति--तीनों अनु- 
भूतियों को ही भली प्रकार समझना आवश्यक है। और भी स्पष्ट 
करके कहने की चेष्ठा कर रहा हैं। ब्रह्म निविशेष होने से 
अह्यानुभूति' नाम से किसी पारसाथिक अवस्था को स्वीकार नहीं 
किया जा सकता। अचिन्त्य स्वरूप-शब्ति का ही नामान्तर है 
'विशेष' । ब्रह्ममें स्वरूप-शक्ति स्वीकृत न होने से ब्रह्मानुभूति का 
कोई अर्थ ही नहीं रहता। क्योंकि प्रकाश की प्रकाश मानता ही 
स्वरूप-शक्ति का व्यापार है उसके अभाव में न प्रकाशः 
प्रकाशेत' । वस्तुतः अनुभूति-हीन चित्स्वूप में स्थिति ही ब्रह्म 
है-थह वाक्य व भवकी बृत्ति के अगोचर है! स्वरूपभूता 
शक्ति के द्वारा ब्रह्म का प्रकारा होता है। यह अपने निकट अपना 
प्रकाश है एषं स्वयं से ही प्रकाश है। यह शावित ब्रह्मस्वरूप से 
भिन्न नहीं । इसीलिए ब्रह्मात्मक प्रकाश को स्व-प्रकाश कहकर 
वर्णन किया जाता है। 


हृष्ठान्त रूप में एक विशाल ज्योतिः का ग्रहण करते हैँ । 
“ज्योतिः से भिन्न अन्य किसी शब्द द्वारा इसे ठोक-ठीक समझा 
नहीं जाता, इसीलिए ज्योतिः कहा । वस्तुतः ज्योतिः भी स्वरूप 
का ठीक बाचक शब्द तही है। ऊपर, नीचे, आठों दिशाओं 
मे--सर्वत्र एक अखण्ड अनन्त ज्योतिः अपने आलोक में स्वयं ही 
देदीप्यमाम है । देखने वाळे से पृथक कोई नहीं है, दृश्य भी कोई 
पृथक्‌ नहीं, मानों ज्योतिः ही द्रष्टा है, ज्योति ही दृश्य है ज्योति 
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ही दर्शन है। स्वरूप मानों स्वयं में स्वयं ही विश्रान्त है, तरंग 
नहीं, कोभ नहीं, हिल्लोल नहीं, स्पन्दन नहीं, क्रिया-विकार नही, 
केवल एक प्रशान्त चेतन्यमय अवस्था है। निद्रा नहीं, स्वप्न 
नहीं, जागरण नही, स्वयंप्रकाश विशुद्ध चेतन्यमाच है, बही 
सच्चिदानन्दभय ब्रह्मभाव है! 


ब्रहाका अनुभव संवितशक्ति का प्रकाश है। इस प्रकाश मे 
वैचित््य का भाव नहीं रहता । यह सत्ता, ज्ञान व आनन्द पूर्ण है 
किन्तु वैचित्यहीन है । इसमें द्रष्टा ओर दृश्य का परस्पर भेद 
भी नहीं है, दृश्य का स्वगत भेद भी नहीं । एक वैचिव्यहीन 
अभिन्न सत्ता अपने आधार में स्वयं हो विद्यमान रहती है। 


जब इस स्वप्रकाश ज्योतिः को केन्द्र बवाकर कोई जड़पिण्ड 
रचित होता है, जो इसी ज्योति के प्रकाश से प्रकाशित एवं इसी 
की शक्ति से शर्षितमात्‌ होता है, तब यह ज्योति: स्वप्रकाश रहते 
हुए भी पर-प्रकाशक अवस्था को प्राप्त करती है। यह ज्योतिः 
ही तब मूल जड सत्ता भाया को आविष्ट करती है एवं माया के 
कार्यभूत पिण्ड में अवस्थित रहुकर उसके ज्ञान व क्रिया की धारा को 
नियन्त्रित करती है। ज्योतिः स्वतः शुद्ध रहकर भी जिस शक्ति के 
प्रभाव से माया का दर्शन व चालना करती है-वही उसकी स्वरूप- 
शक्ति है । स्वरूपशक्ति ब्रह्मानुभूति के समयं अन्तमु ख थी, अब 
चह बहिर्मुख होकर बहिरङ्गा शवित माया का दर्शन करती है। अब 
चह 'ब्रह्मज्योति:' पदन्वाच्य नहीं है! यह परमात्मा हैं" जिनका 
अनुभव हूदय-प्रदेश में होता है। 


संवित्शर्वित की अन्तमुख छड में अभेद दर्शन होता है। इसकी 
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बाह्य दृष्टि में माया-दर्शन होता है, मायिक जगत्‌ की सृष्टि होती 
है और मायिक सृष्टि का नियमन होता है! एक शक्ति का निमेष 
है, दूसरा उसका उन्मेष है। व्यवहारतः एक के बाद दूसरी का 
श्राविर्भाव होता है। किन्तु वत्वतः दोनों ही युगपत्‌ विद्यमान रहते 
हैं। जब कोई भी वर्तमान नहीं है ऐसा समझा जाता है, जब शक्ति 
अन्तमु ख भी नहीं होती, बहिसु ख भी नहीं, तब बह्य-साक्षात्कार 
अथवा परमात्मसाक्षात्कार अथवा परभात्मकत्ंक माया-दर्शन 
कुछ भी नहीं रहता। जो रहता है वही ब्रह्म है--बह सत्‌ होतें 
हुए भी असत्कल्प है, उसका स्वप्रकाशत्व भी एक प्रकार से असिद्ध 
है। वही अलख है। 


ब्रह्म-शुन्य-जगत्‌, यही सृष्टि-विकास का क्रम है । ब्रह्म पूर्ण 
है--उसमें अभाव नहीं, शुन्य का अवकाश भी नहीं। इसीलिए पूर्ण 
होकर भी बह अव्यक्त है। श्रृन्य-सृष्ठि के साथ-साथ हो ब्रह्म 
अनुभूति-गोचर हो गये--व्यक्त हुए, जैसे महाकाश में सूर्य मण्ड, 
ठीक उत्ती प्रकार । साथ-साथ ही द्रा का स्फुरण हुआ । झून्य 
से अतीत अवस्था में दरष्टा कहाँ ? वह अभेद सत्ता है। थह शुन्य 
हुआ हृदय; जगत्‌ है देह? झुन्य-स्थति ब्रह्म ज्योति का प्रतिबिम्ब 
हुआ परमात्मा; देह के मध्य हृदय में परमात्मा का दर्शन होता 
है। तब देह रहता है पर अभिमान नहीं रहता, 'देह है' ऐसा बोध 
नहीं रहता । क्योंकि देह-बोध ही परमात्म-दर्शन में प्रतिबन्धक 
है.। अथ च, देह न रहने पर भी परमात्म-दर्शन नही हो सकता । 
विदेह कैवल्य में परमात्मा कहां ? 


किन्तु भगवद॒द्र्शन इस प्रकार का नहीं है । ब्रहा-दर्शन 
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होता है वृत्ति निरु होने पर, परमात्मदर्शन होता है वूर्तिकी 
एकाग्रता में, भगवदू-दर्शन होता है वृत्ति-वैचित्य में। प्रथम मे 
वृत्ति का उपशम होता है । उसके बाद इस निरुद्ध दक्षा में महाशृन्य 
में ज्योति:पिण्ड के उदय की भाँति एक ज्योति: उदित होती है। 
घे ही परमात्मा हैं। इसके बाद इस एक में हो, एकत्व के अविरोध 
में ही, अनन्त वेचित््य खेलने लगते हैं । यही भगवद्धाम है। तीनों 
ही अद्वेत हैं । प्रथम से द्वेत-निवृत्ति सिद्ध हुई । दवितीय में अद्वेत की 
शक्ति की स्फूति हुई $ तब उसके बहिर्मुख होने के कारण इस 
स्फूति के साथ जीव और जगत का विकास हुआ । तृतीय में 
दा्वित अन्तर्भुख होने से अद्वेत के मध्य ही अनन्त वैचित्र्य के विलास 
की उपलंधि हो रही है। जागतिक अवस्था के इष्टान्त में कह 
सकते हैं--बरह्मदर्शन सुबुसिवत्‌ है, परमात्म-दर्शन स्वप्नवत्‌ एवं 
भगवद्रद्ेन जाग्रद्वत्‌ है। 

और एक दृष्ठि से भी देखा जा सकता है। ब्रह्मा में जगत्‌ 
का उदय है, ब्रह्म में ही जगत्‌ की अवस्थिति है और ब्रह्म में ही 
इसका अवसान भी । परमात्मा अपनी दृष्टि द्वारा जगत्‌ के प्रत्येक 
व्यापार के व्यष्टि वे समष्टिभाव से नियामक हैं । किन्तु भगवान्‌ 
जयत्‌ व सृष्टि से अतीत हूँ । उनके साथ साक्षात्‌ रूप से सृष्टि 
का कोई भी सम्बन्ध नहीं । सृष्टि का अघिष्ठान ब्रह्म है, एवं 
सृष्टि का कारण हैं परमात्मा और साया! भगवान्‌ सृष्टि से 
माया से बहुत दूर हैं। $. पु 


जीव जब तक माया के आवरण भें आछन्न रहता है, जब 
तक उसका ज्ञान-चन्ु उन्मीलित नहीं होता,. तब तक भेदञ्ञान 
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निवृत्त नहीं होता, तब तक अद्वेत-प्रतिष्ठा सम्भव नहीं है। भग- 
वत्कृपा का किड्स्चितु प्रकाश होने से ही जीव अपरोक्ष बह्मानुभूति- 
लाभ करके माया के अधिकार से मुक्त होता है। माया व मायिक 
जगत्‌ अब उसके भोग-नेत्र के विषय नहीं बनते । ब्रह्मानुभूति के 
समय एकमात्र अद्वैत ब्रह्मसत्ता ही अर्थात्‌ आत्मसत्ता ही स्व- 
प्रकाश रूप में विराजती है! उसी निर्विकल्प चैतन्य में जयतू-्बोघ 
चिरकाल के लिए अस्तमित रहता है। भगवत्कृपा च विलाति 
का तीव्रतर संचार हो तो आत्मस्वरूप या ब्रह्म-स्वरूप चित्कला के 
साहचर्य के कारण परमात्मरूप में प्रकट होता है। परमात्म-भाव 
में स्थिर होने के पहले परमात्म-भाव का साक्षात्कार होता 
है। जीव तब साक्षिरूप सेया मुक्त पुरुष के रूप में प्रकृति 
च उसकी क्रीड़ा का दर्शन करता है। भोक्तृभाव अब नहीं 
रहता ! ब्रह्मज्ञान लाभ से पहले बद्धजीव जिस प्रकार जगत्‌- 
दर्शन करता था--यह उस प्रकार का दर्शन नहीं है। थह 
मुक्त पुरुष का दर्शन है, परमात्मा के साथ युक्त भाव में 
दर्शन है, प्रेक्षकवलु दर्शन हैं । इसके बाद परमात्मा के स्वरूप में 
स्थिति होती हैं। जब परमात्मा की दृष्टि (जो कि करिया” 
शक्ति है ) की साक्षात्‌ उपलब्धि हो जाती है, तब जीव स्वं ही 
परमात्मा है। तब उसकी द्वष्टि द्वारा ही प्रक्कतियन्त्र ब देहयस्थ 
चालित होता है। भगवत्कृपा का और भो अधिक संचार होने पर 
फिर मुक्तूपुरष-्भाव भी ,नहीं रहता. साक्षिभाव भी नहीं, पूर्ण 
परमौत्मभाव भी नहीं । भगवद्रदर्शत भी नहीं रहता । जगत्‌ 
फा नियुन्त्रण भी नहीं रहता । द्रष्टा भी नहीं, दृश्य भी नहीं, 
दर्शन भी नहीं, अथ च. सब ही है। 
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` अनन्त वैचित्यमंय, चिदानन्दमय लीला राज्य तब खुल 
जाता है। किन्तु जीव का उसमें प्रवेश नहीं है। माया व 
प्रकृति का भी उस (लीला राज्य) में संचार नहीं। अथच 
नहीं है” यह भी कहा नहीं जा सकता । 


किस प्रकार यह होता है, वही अब कहते हैं। 


पहले ही कहा गया है कि भगवदू-राज्य में त्रिगुण का कोई 
सम्बन्ध नहीं है। सुतरां त्रिगुणात्मिका प्रकृति के कार्यरूप जगत्‌ 
का कुछ भी वहां नहीं रह सकता। इसी कारण इस घाम 
को प्राकृतिक जगत्‌ के अतीत, यहाँ तक कि प्रकृति व माया 
से भी अतीत कहा जाता है। जीव जब तक प्रकृति के बन्धन मे 
मे आबद्ध रहता है तक तक इस परम घाम का कोई सन्धान 
नहीं पाता, यहाँ तक कि मायातीत हो जाने पर भी पाही 
जायेगा इसकी कोई स्थिरता नहीं है, क्यो कि वह दीर्घकाल 
तक तटस्थ भूमि पर भी रह जा सकता है। मुख्य बात यह 
है कि जब तक जीव के अन्तःस्थित आनन्द का प्रतिबिम्ब 
अर्थात्‌ ह्लादिनी शक्ति की प्रच्छन्न सत्ता उद्दोपित नहीं होती, 
जब तक भाव का विकास नहीं होता, तब तक ह्लादिनी शक्ति 
'के विलास का आस्वादन करने _की उसमें योग्यता नहीं 
| रहती । अर्थात्‌ तब तक वह श्रीभगवानु के लीलामण्डल में प्रवेश 
नहीं कर सकता ! 

भगवद्धाम अद्वेत चिदानन्दसय है । वहां पर अनन्त 
बैचित्र्य रहते पर भी सब कुछ ही एक के द्वारा अनुप्राणित है 
एवं मुलतः एक शक्ति से ही सबका स्फुरण होता है । वहाँ पर 
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भक्त और भगवान्‌ , भगवान्‌ का अनन्त परिवार, अनन्त प्रकार 
का हृश्य-समूह, सभी भावमय है । यह भाव ही स्वभाव है। 
इस भाव के अनुगत न होकर स्वतन्त्र रूप से जीव लीला-राज्य 
मे प्रवेश नहीं कर सकता । यह अनुगत-भाव ही जीव की 
परतन्त्रता है, यहीं उसका कैङ्कर्यं था दास्य है । 


जीव किसका अनुगमन करता है ? इस प्रश्‍न का उत्तर 
एक ही वाक्य में कहें तो कह सकते हैं कि जीव स्वयं के स्वभाव 
का ही अनुगमन करता है । सुतरां नित्य नीला में अनुगत रूप 
में ही जीव की स्थिति है। यही उसका लीलानन्द-भासवादन 
का एकमात्र द्वार है । इसके क्रम-विकास से किस-किस अवस्था) 
का स्फुरण होता है, उसकी यथासभय आलोचना करेंगे । 


ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌-तीनों अनुभूतियों में प्रत्येक 
की ही एक-एक स्थिति की अवस्था है । स्थिति प्राप्त होने पर 
एक अनुभूति से दूसरी में उत्तीर्ण हो पाना कठिन हो जाता है। 
यथा ब्रह्मातुभूति के फलस्वरूप ब्रह्मस्थिति प्राप्त करने के बाद 
परमात्मा को अनुभूति प्राप्न होना कठिन है, उसी प्रकार पर- 
मात्मा की अनुभूति के फलतः परमात्मस्वरूप में स्थिति-लाभ 
कर लेने पर भगवदनुभूति-लाभ कठिन है । वस्तुतः भगवद- 
नुभूति भी अनुरूप स्थिति में पर्यवसित हो जा सकती है। जिसे 
पूर्णव की आकांक्षा है उसके लिए किसी भी स्थिति से 
आबद्ध होने की सम्भावना नहीं है । क्योंकि प्रत्येक स्थिति को 
प्राप्त करके एवं उसका अतिक्रम करके ही उसे चलना होता 
है। नित्य लीला में जिनका वरण हुआ है वे परिपुर्ण स्थिति 
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लाभ करके भी उस स्थिति से आबद्ध नहीं रहते--वे दुम होकर 
भी अतृप्त हैं। नित्य मिलन के बीच भी थे नित्य विरह का 
अनुभव करते हैं। विरह का अनुभव करते हैं अतः उनका 
मिलन सार्थक नहीं है, यह भी नहीं, पक्षान्तर में छे तो उनका 
मिलन नित्य है अतएव उसमें बिरह का उत्मेष नहीं रह सकता, 
यह भी नहीं है । वस्तुतः प्रत्येक स्थिति ही पूर्ण स्थिति हैं। 
बह्मरुप में जो वस्तु अभिन्‍न-सत्ता-स्वरूप है, परमात्मरूप में वही 
वस्तु अनन्त जीव ब ग्रनन्त जगतु की एकच्छन सम्राट है। 
पक्षान्तर में भगवद्रूप में वही एक ही वस्तु अपने ही बीच, 
अर्थात्‌ स्वीय अखण्ड अनन्त सत्तः के बीच अपने त्वरूपणय श्रनन्स 
साम्राज्य की अधीश्वर' है। पुनः भग्रवद्ृछूप के मध्य वही एक 
ही वस्तु चिदानन्द्मय अखण्ड अद्वितोय-सम्राद:भाव के भी पार 
होकर अचिन्त्य माघुर्य-भाव के आस्वादन में स्वयं में स्वयं ही 
विभोर है प्रत्येक स्थिति ही पूर्ण है, अथच चरम कोई भी नहीं । 
पुन: चरम नहीं है', यह भी वहीं कहा जा सकता । क्योंकि जिसकी 
जिस प्रकार की हृष्ठि एवं लक्ष्य हैं बह तदनुरूप सत्ता में ही 
चरशत्व का अनुभव करके पूर्ण तृप्ति-लाभ कर छेता है। यह 
जो महास्थिति में भी अनन्त चलिष्णुता है, यह जो पाकर 
भो आशा न मिटना है-परिपूर्णतस तृषि में भी अतृप्ति का 
पुनश्दय है, यह जो भाव के मध्य में अभाव की अनुभुति है, यही 
नित्यानन्दमय स्वभाव का खेल है। कुछ भी महीं है, अथच 
सभी कुछ है। पक्षान्तर में सभी कुछ है, अथच कुछ भी नहीं 
है। दोनों ही एक हैं--दोनों में कोई भी भेद नहीं है। वही अय 
आस्वादन का भिष्कर्ष है। 
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शक्ति व शक्तिमान्‌ के बीच पार्थक्य यह है कि शक्ति मे 
संकोच व विकास ये दो अवस्थाएँ हैं। किन्तु शक्तिभात्‌ की 
स्थिति में कभी भी कोई परिवर्तन नहीं होता- वह नित्य ही 
साज्चिरूप में अपनी शक्ति की संकोच-विकास-झूप क्रीडा देखते 
रहते हैं। किन्तु वस्तुतः यह भी चरम बात नहीं है । क्योंकि 
यह अपनी शक्ति की क्रीडा देखना भी शक्ति का ही कार्य है । वह 
अन्तरङ्ग शक्ति हो सकती है, किन्तु वह भी है तो शक्ति ही । 
सुतरां इस देखने की भी, भाव एवं अभाव, दोनों अवस्था विद्य- 
मान हैं। जब इस देखने वन देखने का पार्थक्य लुप्त हो जाता 
है, अथच देखना भी रहता है न देखना भी रहता है, उन 
दोनों के बीच कोई भेद बहीं रहता, वही पक्त अद्वित' 
अवस्था है। 


जो भी हो, इतने भीतर प्रविष्ट न होकर कुछ बाहर-बाहर 
से ही कुछ-एक बातें कहते हैं। मायाशक्ति एवं उसके अन्तर्गत 
जो सब अवान्तर शक्ति हैं उनका स्फुरण होते से ही ब्रह्माण्ड 
प्रभृति सृष्टि का विस्तार आरम्भ होता है। पुनः इस समस्त 
शक्ति के प्रत्याहरण के साथ-सोथ समग्र मायिक सृष्टि संकुचित 
होकर कारण में अन्तर्लीन हो जाती है।*जि् सभय समग्र मायिक 
प्रपञ्च समष्टि-इप में उपसंहत होता है लब जो जीवाणु-पुञ्ज 
माया के अन्तर्गत किसी न किसी तत्त्व को आश्रय करके, देहेनद्रिय- 
युक्त होकर, कार्य व “भोगपथ में "विचरण "कर रहे थे वे लोग 
अपने-अपने आश्चयभूत तत्त्व में सुप्रवत्‌ लीन होकर रहते हैं । पे 
समस्त मायिक तत्त्व प्रकृति-विक्ृति-रूप से क्रमानुसार लीन होते- 
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होते चरम अवस्था में मूल प्रकृति में छीन हो जाते हैं। एक 
महाकल्प के बीच एक सहाजीव अईङ्ग्ूप से मायाचक्र से 
निष्क्रान्त होता है। अन्यान्य जीवों में से कुछ-एक इस महाजीव 
के साथ अभिन्‍न रूप से हो, अथवा भिन्न रूप से ही हो, उसका 
आश्रय लेकर उसी के साथ-साथ स्थिति-लाभ करते हैं। इनकी 
क्रमोन्नति की धारा स्वतन्त्र है। द्वितीय महाकल्प मे पूनः पहली 
सृष्टि की भांति इस सृष्टि का विस्तार होता है। प्रसेक नवीन 
जीव तब अनादि सुषुप्ति से उत्थित होते हैं। प्राचीन जीवों 
में से अनेक जीव पुनरद्भूत होते हैं। जो सब जीव विवेकज्ञान 
के प्रभाव से तटस्थ भूमि में अवस्थित होते हैं, वे पुनः मायाचक्र 
में छीट आते हैं। ऊर्ध्व उत्थित होने में उपयोगी आकर्षण 
मिर जाने पर ऊपर उत्थित होकर भगवदधाम में प्रवेश करते 
हैं। जब तक वैसा अवसर नहों जाता, तब तक तटस्थ भूमि 
मे ही प्रतीक्षा करते हैं। 


कहना न होगा, तटस्थ शक्ति का भी संकोच-प्रसार होता 
है । तटस्थ शक्ति की संकोच अवस्था में समस्त जीवाणु तटस्थ 
भूमि में अन्धकारमय अथवा आलोकमय प्रदेश में सुप्रवत्‌ विद्य- 
मान रहते हैं। यह एक-जातीय कैवल्य है। जब तटस्थ शक्ति का 
क्षोभ होता है तब ये सभी अणु उद्रिक्त होते हैं एवं अन्तनिहित 
अभाव की ताड़ना से व्याकुल हो उठते हैं । पूर्ण चैतन्य परिच्छिन्न 
होकर ही अणु-चैतन्य का आकार घारण करता है। यह व्यापार 
अनादि-सिद्ध होने पर भी तात्विक विश्लेषण की स्पष्ठता के 
लिए तत्व-बोध की दृष्टि से असंकुचित एवं संकुचित अवस्थाओं 
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मे एक क्रम स्वीकार करना ही होता है । चैतन्य ही आनन्द है । 
पुर्णाबस्था में चैतन्य के साथ आनन्द का पुथग्माव नहीं रहता 
एवं अपृधग्भाव भी नहीं रहता । उस समय दोचों ही एक है। 
किन्तु अपूर्ण अवस्था में अर्थात्‌ जब चैतन्य अपने स्वातन्त्र्य बल 
से स्वयं को संकुचित करके अणुरूप धारण करता है तब 
चिदंश से आनन्दांश पृथक्‌ हो जाता है। इसके फलस्वरूप 
अणुचैतन्य अर्थात्‌ चिदणु में आनन्दांश का अभाव रह जाता है) 
यही चिदणु की चंचलता का मूल कारण है। चैतन्य के संकोच 
के साथ-साथ ही चिद्रूपिणी माया बाहर से आकर उसे 
अपनी छाया प्रदान करती है। इसी कारण चिदणु के गर्भ 
मे उसके स्वरूपभूत व स्वधर्म आनन्द का प्रतिबिम्ब रहने पर 
भी वह माया के आवरण से अनाच्छन्न होकर रहता है । अणु 
भें केवल अस्फुट अंभाव-बोघ मात्र रहता है । यही अस्पष्ट स्थिति 
के रूप में ही पुनः पुनः उसको आनन्द के सन्धान के लिए 
चालित करता है। इसी कारण क्षोभ के साथ-साथ जीव में 
अभावब्रोध जाग उठता है । वस्तुतः जड़ राज्य अर्थात्‌ माया 
राज्य में भी इसी के अनुरूप व्यापार संघटित होता. है । वास्तव मे 
मायिक जगत्‌ का जो प्रतिक्षण परिणाम है वह भी इस सुप 
झावन्द को पुनः प्राप्त होने के, लिए ही है । चिदणु कें सहयोग 
के बिना अचिदणु इस आनन्द या साम्यावस्था को प्राप्त नहीं कर 
सकता । इसी कारण अचिदणु को भी चिदणु की अपेक्षा है । 
पक्षान्तर में चिदणु भी अचित्‌ के साहाय्य के बिना आनन्द- 
लाभ नहीं कर सकता, अतः अचिदणु की अपेक्षा रखता है। 
वस्तुत” आनन्द के लिए दोनों को दोनों की अपेक्षा है। 
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आनन्द ही पूणता है। बाद मै हम लोग समझ पायेंगे 
कि चितु व अचित्‌ दोनों की सार्थकता इस प्राप्ति में हौ निहित है । 
क्षर, अक्षर व पुदेधोत्तम इन तीम तत्वों का यही रहस्य है। 
क्योंकि पुरुषोत्तम क्षर एवं अक्षर इन परस्पर विरुद्ध घर्मो के 
समन्वय हैं । पुर्ण चैतन्य, जिसका नामान्तर पूर्णाचन्द है, अखण्ड 
सतास्वरूप है। यही सच्चिदानन्द है, किन्तु खण्ड सन्तात्मक 
अणुचेतन्य में आस्वादन भी नहीं है, बोध भी नहीं है। यह 
प्रसुप्र भाव की अवस्था है! इसके पश्चात्‌ ज्ञोभ का उदय 
होने पर पूर्ण रहने पर भी अपुर्णवत्‌ प्रतिभासमान होता है। 
व्यापक चैतन्य अणुचैतन्य में परिणत होता है एवं चेतत्यात्मक 
होने के कारण यह अणु वस्तुतः आनन्दन्स्वछप होने पर भी 
अनन्द के अभाव में चञ्चल होकर इतस्ततः परिभ्रमण करता 
है । यह अभाव-अवस्था है । इसके पश्चात्‌ जब यह अणु प्रत्या” 
वर्तन की ओर व्यापक के साथ मिलता है-जब बहिरङ्गा 
भाया की छाया उसके स्वरूप से अपभत होती हैं तब उसका 
समग्र आनन्द लौट आता है । स्वयं के स्वरूपभूत एवं स्वरूप- 
धर्मभूत आनन्द को लौटा हुआ पाकर अणु-बैतन्य विभु के 
साथ योगावस्था में उसी पूर्णनन्द का आस्वादन अनेक प्रकार 
से प्राप्त करने में समर्थ होता है। यही स्वभाव अवस्था है । 


हंसने जिस शक्ति के संकोच ब विकास की बात कही है 
वह अन्तरङ्गा व स्वरूप-दाक्ति के सम्बन्ध में भी प्रयोज्य है। 
स्वरूपन्शक्ति की संकोच-अवस्था में शक्ति स्वरूप में -छीन हो 
जाती है। प्रसार-अवस्था में बह पूनः स्वरूप से प्रसारित होती 
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है। अप्रकालीन लीला-रहस्य का उद्घाटन करने जाएँ तो स्वरूप- 
शक्ति में भी जो संकोच व प्रहार वर्तमान है वह स्पष्ट देखा 
जा सकता है । स्वरूप-शक्ति के राज्य में अणुचेतन्य का प्रवेश 
होने पर स्वरूप-शक्ति का अनन्त विछात्त यस्तुतः तब अणु- 
चेतन्य के ही आनन्दवर्धन में नियुक्त रहता है। यदि अणुन्छपी 
अंश जिभुरूपी अंशी के साथ मिलित न हो तो नित्यलीला का 
भी आस्वादन-ग्रहण कौन करेगा ? यद्यपि अणु अनुगतभाव 
से ही इस आस्वादन को प्राप्त होता है, तथापि यह सत्य है 
कि यह अनन्त लीळा-विलास उसी के लिए हैं। स्वभाव में 
प्रवेश करना हो तो अनुगत होना ही पड़ता है । वस्तुतः भगवत 
स्वरूप ब स्वरूप-शक्ति इन दोनों को आश्रय करके जो अनन्त 
लीला-विलास्त अविच्छिन्न घारा में प्रवाहित हो रहा है वह 
जीव के ही भोग के लिए है । अथच जीव जीव रहते हुए भोग 
करने का अधिकारी नहीं है। जीव की आत्मन्बलि पूर्ण हुए 
बिना उसकी आात्म-प्रतिष्ठा पूर्ण नहीं हो सकती । 


मायान्शक्ति का विस्तार अनन्त ब्रह्माण्डरूप में अव्याकृत 
आकाश के मध्य प्रकाशित है। चित्शक्ति का विस्तार अनन्त बैकुष्ठ- 
रूप में चिदानन्दाकाश मे स्रकाशित होता है । अनन्त बैकुण्ठ 
की समष्टिं महावैकुण्ठ-हपी साम्राज्य जिस आकाश में विद्यमान 
है, वही लिदाकाश है । अनन्त ब्रह्माण्ड की समष्टि जिस महा- 
ग्य में प्रकाश पाती है, वही अव्याकृत आकाश अथवा अचिदा- 
काश है । दोनों के बीच जो साम्यरूपा शुद्धा शक्ति विराज रही 
है, उसी का नाम है विरजा नदी । इसी कारण जीव को 
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भगवद्धाम में जाना हो तो पिण्ड से ब्रह्माण्ड में, ब्रह्माण्ड से 
उत्तीर्ण होकर विरजा में अवगाइन करके यहाँ से उत्थित होकर 
चिदाकाश-स्थित भगवद्राज्य में प्रवेश करना होता है । प्राकृत 
शरीर और इन्द्रिय प्रभृति को छेकर भगवद्घाम में प्रवेश नही 
किया जा सकता । इसी कारण पहले स्थूल, सूचम, कारण 
इन तीनों शरीरों का सदा के लिए बिसर्जन करके एबं विशुद्ध 
सत्त्वमय अप्राकृत विग्रह ग्रहण-पूर्वक भगवद्धाम में प्रवेश करना 
होता है। पहले हमने जो स्वरूपदेह की बात कही है, यह 
अप्राकृत देह वस्तुतः उसी का अन्य नाम है। इसके सम्बन्ध में 
बहुत कुछ कहने का है, क्रमशः कहेंगे । 


स्वरूप देह, भगवद्धाम प्रभृति के वर्णन के प्रसंग में अप्राकृत 
जगत्‌ की बात भी कुछ-कुछ कही गई है! अप्राकृत जगतु की 
बात सुनकर बिचलित होने का कोई कारण नहीं है। यद्यपि 
प्रचलित दार्शनिक शास्त्र में एवं तदनुकुल साधना में निरत साधक- 
श्रेणीमें अप्राकृत जगत्‌ का कोई भी सन्धान नहीं मिळता, तथापि 
यह सत्य है कि सब देश व सभी कालों में किसो-किसी विशिष्ट 
साधक व साधकसम्प्रदाय ने अप्राकृत जगतु का सन्धान पाया है एषे 
किसी न किसी प्रकार से उसका आभास भी दिया है । इस प्रश्न 
की सम्यक आलोचना ऐतिहासिक हृष्टि से करमे का हमें कोई 
प्रयोजन नहों है। इसीलिए इस विषय को अप्रार्साङ्गक सान 
कर कोई समालोचना नहीं की गई । 


२ 
शस्ति-धाय-- छीला-भाव (क) 


प्रकृति त्रिगुणात्मिका है । सृष्टि के आरम्भ में जब गुणत्रय 
की साम्यावस्था भङ्ग होती है तब क्रमशः प्रकृति से तस्वसमुह 
का आविर्भाव होता है । तत्त्वान्तर-परिणाम निष्पन्न होने पर 
इन संब तत्त्वों द्वारा भोगायतन देह, भोग के विषयीभूत पदार्थ, 
भोग के करण इन्द्रियादि एवं भोग के अधिकरण लोक-लोकान्तर 
रचित होते हैं । ये सब लोक, सृष्ट पदार्थ एवं देह साक्षाद्रूप 
से न सही, परम्परा से तो प्रकृति से ही उद्भूत" हैं 1 गुणत्रय के 
सन्निवेश के तारतम्य के कारण इनमें परस्पर भेद सिद्ध होता 
है । भोक्ता पुरुष किये हुए कर्म के फलभोग के लिए ही देहू 
ग्रहण करने को बाध्य होता है। घुतरां कर्मानुसार जिसको 
जैसा भोग प्राप्य है वैसे भोग के लिए उपयुक्त देह उसे ग्रहण 
करना पड़ता है । इसी कारण, अर्थात्‌ भोग-वैचित्य के सूल मे 
कर्म-वैचित्र्य वर्तमान होने से भोगसूलक प्राकृतिक जगत्‌ का 
विचित्य कर्म की विचित्रत+से ही सम्पन्न होता है। भोक्ता 
पुरुष जब कर्तृत्वाभिमान के विलय के साथ-साथ स्वयं को सार्कि- 
रूप में अनुभव करता है, तब फिर उसको भोग की आवश्यकता 
नहीं रहती । इसीसे उसके लिए प्राकृतिक सृष्टि की धारा 
अर्थात्‌ त्रिगुण का बिसरश परिणाम समाप्त हो जाता है। 
परिणाम को समाप्ति कहने से परिणाम की क्रम-समाप्ति समझनी 
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चाहिए । क्योंकि प्रकृतिका स्वभावसिद्ध सह परिणाम तब 
भी रहता है । पुरुष द्रष्टा होकर अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित होता 
है। अप्राकृत जगत्‌ पुरुष के कर्मफल-भोग के लिए नहीं है। 
अप्राकृत जगत्‌ का शुद्ध सत्त्वमय अथवा वैन्दव, एवं साक्षात्‌ 
चिन्मप वा झाकत --इन दोनों प्रकारों से वर्णन किया जाता 
चाहिए । बैन्दव जगत्‌ जियुणातीत व भायातीत होते हुए भी 
गुणमय है । क्योंकि वह विशुद्ध सत्त्वगुण द्वारा रचित है। 
विशुद्ध सत्व अत्यन्त निर्मल है, उसमें रजोगुण व तमोगुण का 
स्पर्श भी नहीं होता एवं हो भी नहीं सकता । यह विशुद्ध सर्व 
ही महामाया का स्वरूप बिन्दुतत्व है। जब विशुद्ध सरव 
मगवदिच्छा से या युक्त महायोगी की इच्छा से परिणामन्त्राप्न 
होकर अनन्त दृश्य व भोग्य पदार्थ के रूप में आत्म-प्रकाश करता 
है, तभी विशुद्ध सत्त्वमय बैन्दब जगतु का आविर्भाव होता है। 
यह भी अप्राकृत जगत्‌ है, किन्तु सर्वथा गुणातीत नहीं है | जो 
लोग इस जगत्‌ में अवस्थान करते हैं, किसी भी स्तर के अधि- 
छाता ईश्वर-रूप में हों अथवा उक्त ईश्‍वर के सेवक या भक्त 
रूप में ही हों, उनका देह विशुद्ध सर्वमय होता है । उनके 
साथ माया किवा अविद्या का कोई सम्बन्ध नहों--वहू मायिक 
देह नहीं, सिद्ध देह है । इस देह में कर्मफल-सोग नहीं होता, 
क्योंकि कर्म करता ओर उसके अनुरूप फल-भोग करना दोनों 
हो मायिक जगत्‌ के व्यापार हूँ । जो कर्म एवं माया, दोनों के 
ही अतीत हो गए हैं वे कर्म भी नहीं करते । एवे उसका फल- 
भोग भी नहीं करते । कर्म-फल-भोग होता है मायिक “संसार 
में । किन्तु विशुद्ध सत्वसय जगतु कर्म व माया के अतीत है,-- 
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इस कारण मायिक संसार के अन्तर्गत नहीं है । अप्राकृत राज्य 
की यही निम्न भूमि है। निम्त इसलिए कह रहे हैं कि यह 
न्रिगुणातीत होते पर भी गुणमय है, सर्वथा गुणातीत नहीं है । 
अप्राकृत राज्य को ऊर्ष्व-भूमि में यह विशुद्ध सत्त्व की-न्रिया 
भी नहीं रहती । वह शुद्ध चिन्मय सब प्रकार से गुणातीत है। 
उसकी बात बाद में कहेंगे । 


अप्राकृत जगत्‌ का निम्न वा बाह्य मण्डल एवं ऊर्ध्व वा 
आन्तर मण्डल परस्पर संश्लिप्ठ है, क्योंकि शुद्ध सत्व चित्दाक्ति 
द्वारा उज्ज्वलो कृत होकर ही स्वीय परिणाम-साधन करता है । 
सुतरां बैन्दब जगतु एक ओर जैसे मायातीत है, दूसरी ओर 
उसी प्रकार चित्शक्ति का साक्षात स्फुरणात्मक नहीं है । तथापि 
चित्शक्ति बिन्दु सत्ता में ओत-प्रोत-रूप से निहित है। बिन्दु 
स्वच्छ है, इसलिए चित्शक्ति को घारण करके उसका प्रकाश कर 
सकता है । वस्तुतः बिन्दु चित्शक्ति को प्रकाशित नहीं करता, 
चित्शक्ति ही बिन्दु के साथ संयुक्त होकर स्वयं ही ज्योतिः रूप 
में प्रकाशमान होती है। चिल्ाक्ति के साथ बिन्दु का योग स 
रहने पर ज्योतिः रूप में उसका प्रकाश सम्भव नहीं होता । अत 
एव बैन्दव जयत्‌ ज्योतिर्मय महासण्डल स्वरूप है, यह समझा 
जा सकता है। पक्षान्तर में चिरशाक्ति यद्यपि बिन्दुसापेक्ष नहीं 
है, क्योंकि वह स्वतन्त्र, है, तथापि जब यह उस-उस रूप में 
स्फुरित होती है तब बिन्दु का आभास आवश्यक होता है, 
क्योंकि बिन्दु का आभास न रहने पर चित्शक्ति की बाह्म 
स्फूति नहीं हो सकती शुद्ध जगत्‌ का शुद्ध 
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सत्व वा बिन्दु है, एवं चिह्शक्तिमय अर्थात्‌ शाक्त जगत्‌ का 
उपादान शक्ति है । इस अंश में दोनों में कुछ पार्थक्य दिखाई 
देता है । किन्तु शुद्ध सर्वमय जगत्‌ के प्रकाश के लिए जिस 
प्रकार चित्यक्ति आवश्यक है, उसी प्रकार चिन्मय सत्ता के 
बाह्य स्फुरण के लिए भी साक्षात्‌ रूप से न होते पर भी शुद्ध 
सर्त का आभास आवश्यक होता है । 


अप्राक्कत जगत्‌ के अन्तर्भण्डल एवं बहिर्मण्डछल--ये प्रकार 
समझने होंगे । बहिर्मण्डल में तीन प्रकोष्ठ हैं। एक मायिक जगत्‌ 
की सृष्ठि-स्थिति-सेहार प्रभृति समस्त कृत्य-सम्पादन की योग्यता- 
विशिष्ट अधिकारी पुरुषों की आवास भुमि है। जो लोग आधि- 
कारिक हैं, जिनके उपर माथिक जगत्‌ का असँख्य कर्मभार 
चिन्यस्त है, वे अप्राकृत जगत्‌ के बहिर्मण्डल के इस प्रकोष्ठ भें 
मवस्थान करते हुँ । इसका विशेष विवरण फिर कभी दिया 
जाएगा । सृष्टि, सृष्ट पदार्थ का रक्षण, संहार, अनुग्रह च निम्रह~ 
ये समस्त भगवान्‌ के कृत्य योग्यता-सम्पन्न अधिकारिनवर्ग पर 
न्यस्त हैँ । अधिकारि-्गण में से जिसका जिस कार्य में अधिकार 
उसकी स्वीय शुद्ध वासना एवं स्वरूप योग्यता के अनुसार 
निरूपित होता है, उसको उसी कार्य में नियुक्त रहना होता है । 


प्रत्येक अधिकारी को अपना धाम, सेवक, परिचारक प्रभृति 
असंख्य हूँ । प्रत्मेक का ही पृथक्‌-पृथक्‌ कर्म निदिष्ट है।. ये सभी 
शक्तियुक्त है। क्योंकि महामाया के जगत्‌ में शक्तिहीन का 
स्थान नहीं है | अपनी-अपनी शक्ति के साहाय्य से ये स्वीय कर्तव्य 
निष्पन्न किया करते हैं । यह हुई बाह्ममण्डल के ऐश्वर्य की 
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दिशा । उसके पश्चात्‌ और एक प्रकोष्ठ है, जिसमें केवल माधुर्य 
अथवा चिदानन्द का आस्वादन ही मुख्य रूप से विद्यमान है । 
यह उसी महामन्दिर के अन्तर्गत भोगमन्दिर कहकर वागत 
होने योग्य है । 

जो सब महापुरुष जागतिक अधिकार में बोततृष्ण हैं, 
जो स्वरूपानन्द का उपभोग करने के लिए स्थिर एवं शान्त भाव 
मे स्वयं में स्वयं समाहित हैं, वे लोग इस प्रकोष्ठ में अवस्थान 
करते हैं! इन सबने कुत-कुत्य होकर समस्त कर्तव्यों से अवकाश 
ग्रहण कर लिया है । स्वरूपानन्द का आस्वादन ही इसका एक- 
मात्र लक्ष्य है। बाह्य मण्डल के तृतीय प्रकोष्ठ में वे सब महापुरुष 
अवस्थित होते हैं, जो अधिकार व भोग दोनों से ही विरत हैं । 
वस्तुतः इस तृतीय प्रकोष्ठ में से दी अन्तर्मण्डल में प्रवेश होता 
है। हाँ, सभी का यह होगा, ऐसी बात नहीं है। मायिक जगत्‌ 
मे जिस प्रकार कर्म करता और भोग का श्रास्वादन करना ये 
दो व्यापार हैं, उसी प्रकार महामाया के जगत्‌ में भी अति विराट्‌ 
रूप से कर्म करना एवं भोग का आस्वादन करना ये दोनों 
व्यापार वर्तमान हैं। किन्तु दोनों का पार्थक्य यह है--मायिक 
जगत्‌ में कर्म या भोग के मुल में कर्तृत्वाभिमान विद्यमान है, 
किन्तु महामाया के जगत्‌ में कर्म व भोग के मुल में वैसा कोई 
अभिमान नहीं है। मायिक जगत्‌ का कर्ता कर्म करता है स्वार्थ 
के लिए अर्थात्‌ इष्ट या सुख की प्राप्ति एवं अनिष्ट या दुःख के 
परिहार के लिए, किन्तु महामाया-जगत्‌ का कर्ता, जो कर्ता होकर 
भी अकर्ता है एवं अकर्ता होकर भी कर्ता है, कर्म करता है परार्थ 
मे, अर्थात्‌ अन्य की दु'ख-निवृत्ति के उद्देश्य से । महामाया के जगतु 


शीकृष्ण-प्रसङ्ग : ४६ 


में अधिका रिवर्ग के बीच स्वार्थ के लिए कर्म का लेशमात्र भी 
विद्यमान नहीं है। अधिकारि-वर्ग सभी निःस्वार्थ हैं, परोपकारी 
एवं असन्त करुणा के भाण्डार हैं। उनमें किसी में भी मलिन वासना 
नहीं है, क्योंकि वे लोग क्लिष्ट अज्ञान के राज्य का अतिक्रम करके 
आये हैं। किन्तु इसी कारण से वे कामनारहित नहीं है। 
उनका उद्देश्य है जगत्‌ का कल्याण-साघन । यही निष्काम कर्म 
है । यही योगस्थ कर्म है। यही भगवान्‌ के यन्त्र-छप में कर्म- 
सम्पादन है । उनमें शुद्ध कामचा है, क्योंकि ये अनन्त करुणा 
के द्वारा प्रेरित होकर भगवान्‌ के सेवक-रूप में जगतु की दु.ख« 
निर्वृत्त-छप भगवतूकार्य-सम्पादन करते रहते हुँ । महामाया- 
जगत्‌ के कर्भ एवं मायिक जगत्‌ के कमं के बीच पार्थकय इसीसे 
समका जा सकेगा। उमी प्रकार भोग के विषय में भी पार्थवय 
है। मायिक जगत्‌ का भोग कितना ही शुद्ध क्यों न हो, विषयानम्द 
के आस्वादन के सिवाय और कुछ नहीं है । किन्तु महामाया- 
जगत्‌ का भोग वस्तुतः आत्म-स्वरूप का ह्वी आस्वादन हैं। 
क्योंकि यहाँ पर विषय नहीं है। आनत्द-स्वरूप आत्मा ही तब 
अन्तर्मुख होकर विश्वान्त-भाव से अपने स्वरूप का आस्वादन किया 
करता है । 
तृतीय प्रकोष्ठ में विराट्‌ कर्म व विराट्‌ भोग--इनमें से 
कुछ भी नहीं है । बहिम्मुँख अवस्था में कर्म और अम्तमुंख अवस्था 
मे भोग होता है। किन्तु जो सब महान्‌ आत्माएं तृतीय प्रकोष्ठ 
मे विराजती हैं वे बहिर्मुख भी नहीं हैं, अन्तमुँख भी नहीं। वे 
साक्षात्‌ शिवभाव में प्रतिष्ठित हैं । बे लोग वस्तुतः मिवृत्त हैं, 
क्योकि वे परमानन्द से भी निवृत्त हैं । 
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ये तीन प्रकोष्ठ तक श्रप्राकृत जगत्‌ के बाह्यमण्डल के 
अन्तर्गत हैं। इनमें से तृतीय प्रकोष्ठ तक उपनीत होने से ही 
समझा जा सकता है कि बैन्दव जगत्‌ उपसंहत होकर बिच्दुरूप 
भे परिणत हुआ है । कहना न होगा, यहाँ भी भुवन है. । 


बैन्दव जगत्‌ में जो तीन मुख्य विभाग हैं, उनका संक्षिप्त 
वर्णन दिया मया है । प्रत्येक विभाग के अन्तर्गत विभिन्‍न स्तरों 
मे असंख्य घाम बिद्यमान हैं। आधिकारिक विभागों मे जो 
घाम हैं, उनमें से प्रत्येक कमन के आकार वाला एवं चारों ओर 
असंख्य दल एवं कोण-विशिष्ट है । मध्य-विन्दु-लप कणिका छेकर 
एक-एक घाम रचित होता है। घाम के जो अधिष्ठाता हैं, बे 
मध्यबिन्दु में आसीन रहते हैं । उनके आश्रित भक्त-परिवार, 
सखा एवं सेवकमण्डल अपने-अपते अधिकार, योग्यता एवं 
सम्बन्ध के अनुसार चारों ओर किसी न किसी दल में अवस्थित 
होते हैं । मण्डल के जो अधिष्ठाता हैं वे एवं उनका आश्रित बर्ग 
उनके अधीन किद्धुरुस्वरूप हैं । यही स्वाभाविक सम्बन्ध है । 
जो छोग दल का आश्रय करके रहते हैं वे सभी बिन्दु की ओर 
अभिमुख हैँ । सभी बिन्दु को च्य करके अपना-अपना कृत्य सम्पा- 
दन किया करते है । इसी प्रकार जव उनकी योग्यता का विकाश 
क्रमशः वृद्धि पाता रहता है तब वे इस योग्यता के अनुरूप स्तर 
को प्राप्त ह्यते हैँ । अर्थात्‌ क्रमशः ही मध्यबिन्दु के निकटवर्ती होते 
रहते हैं । यही उनकी स्वभोव-सिद्ध साधना है। इस साधना की 
पूर्ण परिणति होने पर आश्वित-वर्ग क्रमशः सूळ आश्रय के निकट" 
वर्ती होते-होते चरम श्व्रस्था में उसके साथ सायुज्य प्राप्त होते हैं । 


शरोकृष्ण-प्रसङ्ग : ४८ 


इधर जिन सब दलों पर वे अर्घिष्ठित थे, वे समस्त दल क्रमशः 
बिन्दु में लग-प्राप्त होते हैं। जब मण्डलात्मक कमल का प्रत्येक दल 
मध्यबिन्दु में लीन हो जाता है, तब एक बिन्दु-मात्र ही रहता है। 
इसके बाद यह पुए बिन्दु क्रमशः ऊर्ध्व-गति को प्राप्त होता है एव 
अपनो वासना के अनुरूप अवर मण्डल में स्थिति-लाभ करता 
है। यहां पर भी इसी प्रकार पहले बाहर से अन्तर्मुख गति 
एवं तदनन्तर सायुज्य लाभ होता है। जब तक अधिक्रारमल 
पुरी तरह निःशेष नहीं हो जाता तब तक इसी प्रकार से क्रमशः 
मलन्षय होता रहता है । इसके बाद शुद्ध भोगवासना रहने पर 
बाह्ममण्डल के द्वितीय बिभाग में प्रवेश होता है । 


एक मण्डल का भेद करके दूसरे मण्डळ में यात्रा करने का 
यथार्थ हेतु है--पहले मण्डल के प्रति वैराग्य भाव को उत्पत्ति । 
यदि किसी को किसी अवस्था में पहले ही यह वैराग्य भाव 
उद्भुत होता है तो उसे इस स्तर में और अग्रसर होवे की 
आवश्यकता महो रहती । वैराग्य होसे पर एक मुहुर्त के लिए 
भी इस स्थान में अवस्थिति नहीं हो सकती । जिस भी अवस्था में 
वैराग्य उदित हो उसी अवस्था से ही गति द्वोने लगती है। 


अघिका र-मण्डल के जो मुल अधिकारी हैं वे स्वतन्त्र हैं । 
जो इनके आश्रित हैं, वे परतन्त्र हैं अर्थात्‌ इन मूल अधिकारी 
के अधीन हैं। ज्ञान व क्रियाशक्ति अभिन्न खूप में ऐश्वर्य के 
आकार में प्रकटित होती हैं । इनमें ज्ञान-शक्ति के आश्रित और 
आश्रय दोनों के बीच एवं आशित-वर्गों के बीच परसपुर कोई 
पार्थक्य नहीं है । किन्तु क्रियाशक्ति के विकास की ओर से सर्वत्र 
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ही क्रम-विकसित भेद लक्षित होता है । शुद्ध विद्या का उदय होना 
ही ज्ञानशक्ति का विकास है। उसी के प्रभाव से माया निवृत्त 
होती है एवं मायिक्र जगतु के आकर्षण से आत्मा चिरदिन के लिए 
अव्याहति-लाभ करता है। शुद्ध भाव में प्रबिष्ठ प्रत्येक आत्मा ही 
समान खूप से ज्ञान-शक्ति-सम्पन्त है। क्योंकि वे सभी माया से 
अतीत एवं अविद्याहोन हैं। ज्ञानशक्ति के स्फुरण के विषय में शुद्ध 
जगत्‌ वासी आत्मवर्ग के बीच परस्पर कोई वैलक्षण्य नहीं है 1 
सभी विभु अर्थात्‌ सर्वव्यापक हैं। सभी' कहने से यहाँ माथिक जगतु 
को ही लक्ष्य किया गया है, यह ध्यान रखना होगा। अर्थात 
माथिक जगत्‌ के सब विषयों का ज्ञान एवं माविक जगत्‌ को 
सर्वत्र व्याप्ति प्रत्येक आत्मा में विद्यमान है । किन्तु क्रियाशक्ति का 
विकास सभी में एक-जैसा नहीं है। प्रत्येक मण्डल में ही जो 
मण्डलेश्वर रूप ते मध्य बिन्दु में समासीन हैं, उनकी क्रियाशक्ति 
सबसे अधिक विकसित है। अन्यान्य सभी का विकास उसको 
अपेक्षा न्यून है। हाँ, उनके बीच भी परस्पर न्युनाधिक भाव 
वर्तमान है। इस क्रियाशक्ति के विकास से तारतम्य के ऊपर ही 
आश्रय और आश्रित वर्ग का मध्यवर्ती व्यवधान निर्भर करता है । 
सुतरां इससे स्पष्ठ समझा जा सकेगा कि जो-जो भात्मा कमल के 
बाह्य दल पर उपविष्ट हैं वे सर्वज्ञ व सर्वव्यापक होने पर भी 
क्रियाशक्ति के विषय में अत्यन्त निकृष्ठ हैं। ज्यों-ज्यों इस शक्ति 
का विकास बढ़ता रहता है, त्यों-त्यों ये सब आत्मा वाह्य दल 
से अपेक्षाकृत आन्तर दल में स्थान-लाभ करते हैं । साथ ही साथ 
वे दळ भी लीन हो जाते हैं। इसी प्रणाली के अनुसार जब सभी 


आत्मा क्रम-विकास के फऊस्वछूप मध्यबिन्दु में उपनीत होते हैं 
¥ 
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एवं मूल अधिकारी के साथ योग-युक्त होते हैं तब फिर राउर 
अभिव्यक्त नहीं रहता । राज्य तब राजा के स्वरूप में अस्तमित 
ही जाता है। एक राजा ही तब अनन्त स्वांश लेकर एकाकी 
विराजमान होता है। 


वेन्दव जगत्‌ के आधिकारिक विभाग में सर्वत्र ही यह नियम 
है। भोग-विभाग में किञ्चित पार्थकय है । जिस कमल में चिदानन्द 
का भोग निष्पन्न होता है, वह पूर्वोक्त कमल के साथ अनेक 
विषयों में सादश्य-सम्पन्त होने पर भी उसमें किञ्चित्‌ वैशिष्ट्य 
है । किन्तु वैशिष्टय रहते पर भी सूलाधार एक ही प्रकार का है । 
क्योंकि आनन्द का घिकास भी प्रत्येक आत्मा में समरूप नहीं होता। 
यहां भी क्रियाशक्ति के विकास के सारतम्यन्मूछक ही तारतम्य 
लक्षित होता है। कमल के बाह्यदल में जोग्रात्मा उपविष्ट है उसका 
आनन्द थो कमल के मध्य-बिन्दु में आसीन आत्मा के आनन्द के 
तुल्य नहीं हो सकता। इस प्रकार सभी आत्मा के बीच ही 
आनन्द का अनुभुतिगत अर्थात्‌ अनुभुति का साागत उत्कर्ष- 
अपकर्ष वर्तमान है। पूर्वोक्त नीति के अनुसार मध्य-बिन्दुस्थ आत्मा 
ही पुर्ण मात्रा में आनन्द का आस्वादन करता है । उसके साथ 
सान्निध्य के प्रकर्ष के अनुसार अन्यान्य आत्माओं के अनुभूत आनन्द 
की मात्रा नियमित होती है। वास्तविक बात यह है कि एक ही 
महान्‌ आनन्द इस भोग-कमल का आश्रय लेकर आत्मप्रकाश 
कर्‌ रहा है। जिसका आघार जितना विकास-प्रास है वह उसके 
उतने अंश को ग्रहण करने में समर्थ होता है। हाँ, यह ध्यान 
रखना होगा कि यह स्वभावतः पूर्णानन्द का राज्य होने के कारण 
प्रत्येक का आनन्द ही, मात्रागत तारतम्य रहने पर भी, पूणनिम्द 
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रूप में वणित होने योग्य है। क्योंकि आनन्द-भवन में किसी का 
भी पात्र अपुर्ण नहीं रहता । हाँ, पात्र का उत्कर्ष वा अपकर्ष 
शक्ति के विकास के तारतम्य पर निर्भर करता है । 


अधिकार-मण्डल और भोगमण्डल का प्रधान पार्थक्य यही 
है कि अधिकार सृष्ठि-भावापन्न है एवं भोग स्थिति-भावापन्न । 
सृष्टि व स्थिति दोनों के परे, अर्थात्‌ शुद्ध कर्म और शुद्ध भोग 
दोनों के परे, एक लय ग्रवस्था है। जिस आत्मा का वैराग्य 
सम्यक्‌ प्रकार से सिद्ध हुआ है, अर्थात्‌ जो कमं व भोग दोनों से 
ही विरत हुआ है, एकमात्र वही इस तृतीय विभाग में स्थान 
प्राप्त कर सकता है । यह विभाग लय वा संहार का विभाग है। 
आत्मा इस अवस्था में उपनीत होने पर महामाया के राज्य के 
केन्द्रस्थल में प्रविष्ठ होता है । शुद्ध जगत्‌ का कर्भ व भोग उसके 
बाहर पड़ा रहता है। यहाँ से ही चित्शक्तिमय आन्तर मण्डल 
अथवा खोकोत्तर ऊर्ध्व-मण्डल में प्रविष्ट होना होता है । आपाततः 
उस विषय में कुछ कहने का प्रयोजन नहीं है । 


अप्राकृत जगत्‌ के बाह्यमण्डळ में सर्वत्र ही न्यूनाधिक आणव 
मल आभासरूप से वर्तमान रहता है। महामाया के राज्य से 
अतीत हुए बिना पूर्णत्व-लाझ नहीं होता। यद्यपि शुद्ध जगत्‌ भी 
शिवमय है, यद्यपि यहाँ भी जरा और मृत्यु नहीं है एवं यह भी 
एक प्रकर से मुक्तिस्थान है, यद्यपि शुद्ध जगत्‌ भी मायिक जगत्‌ 
की भाँति संसार मण्डल के रूप में परिचित होने योग्य नहीं है, 
तथापि यह तत्त्वातीत निर्मछ परमपद नहीं है । क्योंकि आत्य- 
न्तिक शुद्धि होने पर भी यहाँ अचित्‌ अथवा जड सत्ता सर्वथा 
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तिरोहित नहीं हुई है। शुद्ध जगत्‌ ज्योतिर्मय है यह सत्य है । 
शुद्ध जगद्‌ को दृश्य च भोग्य वस्तु एवं देह इन्द्रियांदि सब ही 
ज्योतिर्मय एवं सबच्चिदानन्द-स्वरूप को अनुभव करने के लिए 
सर्वथा उपयोगी है,. यह भी सत्य है। तथापि इसको शुद्ध चिद्‌- 
भवन कहना ठीक नहीं । शुद्ध चिद्भवन में उपादान रूप से 
अखितु-सत्ता नहीं रह सकती | अर्थात्‌ शाक्त जयतु का सब कुछ 
शुद्ध चित्शक्तिरूप उपादान से आविभूत है, बिन्दुरूप उपादान 
से नहीं । शाक्त जगत्‌ इसी कारण लोकोत्तर एवं तत्त्वातीत है। 

चिदणु शुद्ध कैवल्यावस्था में बिन्दु को आश्रय करके बिन्दु 
के साथ अभिन्न रूप में वर्तमान रहता है । भगवदनुग्रह के प्रभाव 
से जब इस ज्ञाननसुषुप्ति से आत्मा जाग उठता है तब अपने 
जागरण के साथ-साथ ही वह अपने देइ, धाम प्रभृति द्वारा वैशि- 
र्ख्य-सम्पन्न रूप में ही प्राप्त होता है। इस प्रकार उसका आत्म- 
प्रकाश न होने से वह स्वकीय शुद्ध वासना के उपयोगी विरादू 
कर्म एवं विराट भोग के सम्पादन में समर्थ नहीं होता। यहाँ 
तक कि जो प्रकृत लयावस्था है, जो शिवत्व अथवा परा मुक्ति 
का पूर्वाभास है, वह भी इस ज्ञान-सुषुप्तिहप कैवल्प से प्राप्त 
नहीं होता । क्योंकि इस कैवल्य अर्थात्‌ विज्ञान कैवल्य में आत्मा 
का पशुभाव विनष्ट नहीं होता । किन्तु शिवकैवल्य में उसका 
पशुभाच बिलकुल नहीं रहता। पूर्वावस्था से द्वितीयावस्था में 
उपनीत होने के लिए समग्र बैन्दव जगतु के चक्र का धावर्तन 
करना होता है क्योंकि अशुद्ध वासना तो दूर की बात, शुद्ध 
वासना लेकर भी पूर्णत्वन्लाभ नहीं किया जा सकता। शुद्ध वामना 
की भी चरितार्थता आवश्यक है ! 
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दीक्षा के प्रभाव से सभी अभाव निवृत्त होने पर शुद्ध बासना 
की पूर्ण तृप्ति स्वभावतः ही सिद्ध होती है। 


बैन्दव जगत्‌ के भ्रन्तर्गत किसी धाम में स्थान लाभ करना 
हो तो दीक्षा एवं उस धाम के अधिष्ठाता की आराधना, ये दो ही 
उपाय हैं । 


आदि सृष्टि में जब परमेश्वर सब परिपक्कमल विज्ञानाकल 
अणुओं को दीक्षा देकर बेन्दव देह में भूषित करते हैं तब इसके 
साथ-साथ ही उनके घाम-प्रभुति भी बेन्दव उपादान से रचित 
होकर प्रकाशित होते हैं ये समस्त आत्मा या अणु अपनी-अपनी 
योग्यता के अनुसार उच्च अथवा निम्म स्तरों के धामों को प्राप्त 
होते हैं । कहना न होगा, ये सब आत्मा विद्या अथवा विद्याधिपति 
रूप में इन सब धामों के अधिष्ठाता होकर केन्द्र में अवस्थित होते 
हैं । अन्यान्य जो सब आत्मा भक्त अथवा सेवक रूप में पूर्वोक्त 
अधिकारि-वर्ग के आश्रित होकर धाम में प्रवेश-लाभ करते हैं उनमें 
से कोई दीक्षा के प्रभाव से एवं कोई आराधना द्वारा इस अव- 
स्था को प्राप्त करते हैं। जो आराधना के प्रभाव से धाम में 
स्थिति-लाभ करते हैं, वे इस स्थान में आराधना के फलस्वरूप 
अधिकार अ्रथवा भोग प्राप्त होकर पुनः स्वीय स्थिति में लौट 
आते हैं । किन्तु जो दीक्षित होकर गुर द्वारा उक्त घाम में योजित 
होते हैं बे इस धाम से फिर कभी लौट कर नहीं आते । इस स्थान 
से अधिकार च भोग का अवसान होने पर वे निष्कल पदको 


प्राप्त होते हैं । 


अब संक्षेप में अप्राकृत जगतु के अन्वर्मण्डल की बात कहते 


कतै 
iF 
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इस व्यापी बैकुण _ पर त कहकर ऊर्ध्व या लोकोत्तर 
धाम वर्तमान हैं। जर छै 0 बेग्दव जगत्‌ के बाद विश्‍वरचना 
माया व काल का प्र» है हीं रहता । सुतरां जिसको मण्डल 
प्रकार से व्यापी बैक” i से विश्वातीत है। यदि विश्च 
अन्तरतम भगवत्सत्ता ,क्षशत होने योग्य है तो विश्वातीत 
स्तर वर्तमान हैं। ये "5 निर्भुण कहकर वणित होने योग्य 
अनन्त आकाश में नक्ष निराकार होकर भी साकार एवं 
बच्षपर द्वीपमालिका व पशव च विश्वातीत का कोई भेद 
शक्ति, भाव, ऐश्वर्य, दी 


ह पकै 
nT है। भगवान्‌ के विशेष अनुग्रह 
है एवं कोई अत्पाधिका १” । भगवान्‌ के विशेष अ 


_.„ „ को सम्भव नहीं है । वस्तुतः शुद्ध 
की बात अभी यहाँ नहं "`  ब्रागतिक बे हे बि दाल 
में की जाएगी । . पमा्थिक दृष्टि से नहीं। क्योंकि 
यह जो व्यापी चेट छ" । वहाँ पर आसन-आसीन का 

या परमव्योम कह बः “2927 शक्ति के प्रभाव से अनन्त 
साधकों का परम व्योमः?” अनन्त आकार गुणमय प्रतीत 
एवं चिदाकाश-रूपी ह चै इन गुणों से सब प्रकारसे विछ- 
एनिराकार को आश्रय करके 

व्यापी वैकुण्ठ के £: 1! ` घठ और मृण्मय शराव जिस 
भगवदिच्छा से भिम्न-मि-ह न" होने पर भी मृत्तिका से भिन्न 
होते हैं। भगवान्‌ अर्थाल्‌'ह८४७! का जिस प्रकार मृत्तिका रहते 
अवतारगण भगवत्स्वरूून््षः,« रूपों को लेकर प्रकाशित होती 
रूप में उसके कार्य-साघ ऋ झन. [नये सत्ता निराकार रहते”हुए 
भी भगवद्धाम के अधभिन०७-क- में प्रस्फुटित होती है। नाम 
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व आकार जिस प्रकार अनन्त हैं उसी प्रकार ग्रुण-क्रिया-माव 
प्रभृति भी सब अनन्त हुँ । इसी कारण अप्राकृत जगत्‌ के आल्तर 
मण्डल बा लोकोत्तर मण्डल का स्वरूप बोधगम्य करना इतना 
कठिन है । महाशुत्य में आसीन हुए बिना इस ऊर्ध्वं मण्डल का 
कोई सन्धान नहीं पाया जाता । महाग्नुन्य में प्रतिष्ठित होकर अपने 
स्वातन्त्रयबछ से महायोगी गण इस समस्त ऊर्ध्वमण्डल को प्रकाशित 
करते हैं । इनके भी प्रका रगत अनेक वैचित्र्य हैँ । 


वौद्धों का बुद्ध-क्षेत्र वस्तुतः इसी मण्डल का एक प्रकार- 
विशेष है । जैन मत में सिद्ध-शिला के बाद कोई-कोई इसका 
आभास प्राप्त करते हैं। सन्तगण विभिन्न द्वीप नामों से इन्हीं 
सब ऊर्ष्ब-धामों को ही लक्ष्य करते हुँ । वैष्णव गणों का वैकुण्ठ 
भी वस्तुतः इसी का नामान्तर है । 

वर्तमान आलोचना में अन्याय सम्प्रदायानुगत चिन्ता की 
धारा का अनुसरण न करके आगमानुमोदित वैष्णव सिद्धान्त 
की धाराको ही आलोच्यरूप में ग्रहण किया जा रहा है! ये 
सब लोकोत्तर घाम अनन्त संख्यक हैं। गुण, श्राकार ब शक्ति का 
विकास, ऐश्वर्य-माधुर्म प्रभृति भावों का प्रकर्षगत तारतम्य, प्रकृति 
का वैलक्षण्य--इन सब कारणों से वे अनन्त वेचित्यसम्पन हैं । 
ये सब संख्या आदि में अभन्त होने पर भी चलुष्पाद भगवानु 
की त्रिपाद-विभ्रूति के अन्तर्गत हैं। उनको एकपाद विशति मे 
अनन्त ब्रह्माण्ड संबित प्राक्त जगत्‌ विद्यमान है। जिसका 
पहले अप्राकृत जगत्‌ कहकर वर्णन किया गया है वह नस्तुतः 
इस त्रिपाद-विभूति का हो नामान्तर है । किसी-किसी ने इसका 
निर्देश व्यापी वेकुष्ठ कह कर भी किया है । 
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इस व्यापी बैकुण्ठ में पृथक्‌ रूप से अनन्त प्रकार के अमन 
धाम वर्तमान हैं। जरा, मृत्यु अथवा अन्यान्य प्राकृतिक विकार एट 
माया व काल का प्रभाव उनमें से किसी पर भी नहीं है। एक 
प्रकार से व्यापी वैकुष्ठ और भगवद्रधाम समानार्थक है, किन्तु 
अन्तरतम भगवत्पत्ता के सान्निध्य के तारतम्पवशतः इसमें भी 
स्तर वर्तमान है। ये सब वैकुण्ठ इस व्यापी वैकुण्ठ के भीतर 
अनन्त आकाश में नक्षत्र-पुऊजों की भाँति अथवा असीम समुद्र के 
वच्चपर ट्वीपमालिका की भांति शोभा पाते हैं, ये सब घाम, गुण, 
शक्ति, भाव, ऐश्वर्य, लीला प्रभृति के उत्कर्ष के आपेक्षिक तारतम्य 
के भ्रनुप्तार कोई अन्तरतम भगवत्स्वरूप के अधिक निकटवर्ती 
है एबं कोई अल्पाधिक व्यवहित है । गोलोक ब दिव्य वृन्दावन 
की बात अभी यहां नहीं उठायेगे । उनकी विशेष आलोचना बाद 
में की जाएगी । 


यहू जो व्यापी बैकुण्ठ की बात कही भई इसको परव्योम 
पा परमव्योम कह कर भी कोई-कोई निर्देश करते हैं । वैदिक 
पाघकों का परम व्योम भी उसी का नामान्तर है। यह अक्षर 
एवं चिदाकाश-रूपी है । 


„- व्यापी वैकुण्ठ के अन्तर्गत कोईकोई घाम प्रयोजनानुसार 
अवदिच्छा से भिन्न-भिन्न युगों में अंशतः पृथ्वी पर अवतीर्ण 
ति हैं। भगवान्‌ अर्थात्‌ परमात्मा के स्वांश रूप में जिस प्रकार 
बतारगण भगवत्स्वरूप से अभिन्न होकर भी किञ्म्षि भिन्न 
ग भें उसके कार्य-साघन के लिए निदिए हैं उसी प्रकार यै सब 
“कगवदघाम के अभिन्न अंशों के रूप में परिगणित होक र रहते 


दमु 
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हैं । भगवात्‌ के स्वांझ-गण जिस प्रकार प्रपञ्च में कभी-कर्भ 
अवतीर्ण होते हैं, उसी प्रकार इन स्वांशों के निज-निज धार 
भी कभी-कभी प्रपञ्च में अवतीर्ण होते हैं । अंश के अवतरण के 
साथ-साथ ही घाम, परिकर प्रभृति का भी अवतरण होता है। 
अवश्य ही यहु अवतरण पूर्णभाव से भी हो सकता है एवं यह बात 
भगवान्‌ के स्वांश के सम्बन्ध में जिस प्रकार सत्य है उसी प्रकार 
उनके स्वप के सम्बन्ध में भी सत्य है। क्योंकि कभी-कभी 
प्रपञ्च के बीच भगवानु का अवतरण होता है, एवं उसी समय 
उनके साथ-साथ उनका घाम भी अवतीर्ण होता है । 


यह अवतरण भी पूर्ण व अपूर्ण दो प्रकार का हो सकता 
है । किन्तु ध्यान रखना होगा कि अंशी का होया अंश का ही 
हो अवतरण. होने पर भी सूल स्थान रिक्त नहीं होता । पूर्ण का 
अश भी पूर्ण ही है एवं स्वरूप या अंश का पूर्णवतरण होते पर 
भी मूल घाम में स्वरूप व अंश पूर्ण रूप में ही वतंमान रहता है । 
क्योंकि 'पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावश्षिष्यते ।' प्रापञ्चिक भूमि 
पर अर्थात्‌ भूलोक पर प्रकट होकर निद्दिष्ट काल पर्यन्त वह 
विद्यमान रहता है । जगत्‌ में तीर्थ महिमा इसी पर निर्भर है। 
पृथ्वी पर एक ओर जैसे स्वर्गादि ऊर्ध्व छोकों का अवतरण होता 
है दूसरी ओर उसी प्रकार मांयातीत अप्राकृत शुद्ध घाम का भी 
अवतरण होता है | साधारणतः तीर्थ शब्द से दोनों प्रकार के 
स्थानों का निर्देश किया जाता है । किन्तु स्मरण रखना होगा, 
ीर्थमात्र ही घाम नहों है । ऊर्ध्व प्राकृत लोक अथवा अभ्राङ्कत 
नोक पथ्वी पर अवतीर्ण होकर उस-उस अंश अर्थात्‌ क्षेत्र विशेष 
` पृथिवी के साथ अभिन्न रूप से वतमान रहते ह॑ भगवान के 
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अवतीर्ण होने पर भी जैसे साधारण लोग उनको प्राक्त मनुष्य 
ही समझते हैं, क्योंकि छौकिक दृष्टि द्वारा भगवत्स्वरूप का 
ग्रहण नहीं होता, उसी प्रकार ऊर्ध्व लोक के पृथ्वी पर अवतीर्ण 
होकर इसके साथ अभिन्न छप से वर्तमान रहने पर भी साधारण 
मनुष्य इन सब स्थानों का वैशिष्टय अथवा माहात्म्य बाह्य दृष्टि 
से अनुभव नहीं कर सकता । किन्तु जिनकी दृष्टि खुल गई है 
वे इन सब क्षेत्रों पर इृष्ठिपात करने पर पाथिव आकारों से 
भिन्न सब दिव्य आक।रों को प्रत्यक्ष देख पाते हैं। इसी प्रकार 
पृथ्वी पर जो सब तीर्थ अथवा घाम लुप्त हो गए हैं, शुद्ध दृष्टि 
वाळे सिद्ध व साधक वर्ग द्वारा उनका पुनरुद्धार हुआ करता है। 


इसी प्रसंग में और भी एक विषय का उल्लेख करना 
आवश्यक प्रतीत होता है । यह अत्यन्त गुह्य होने पर भी इसका 
तत्वांश जान रखना उचित है । धाम अथवा क्षेः एक आधार 
से अन्य आधार में संचारित हो सकता है, अथवा एक आघार मे 
अप्रकट होकर अन्य आधार में प्रकट हो सकता है। इससे समभा 
जायगा कि जिस प्रकार भगवत्स्त्ररूप एक होने पर भी उसका 
अनन्त प्रकाश हैं, पुनः केवल प्रकाश नहीं, उसकी विलास मूर्ति 
भी भिन्न-भिन्न है एबं केवल बिलास नहीं, उसकी स्वांशमूति 
का भी पार्थक्य है ही, ऐसा हो उसके घाम के सम्बन्ध में समझना 
होगा । अर्थात्‌ दृष्टात्त-स्वरूप नारद के द्वारका में भगवद्रदर्शन 
की बात कही जा सकती है । सारद ने द्वारका के भीतर भगषत्‌- 
प्रासाद के अन्तर्गत प्रत्येक घर में ही श्रीकृष्ण का दर्शन पाया था। 
थे सब मूर्तियां संख्या में अनेक होते पर भी मूल में एक हीं हैं एबं 
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ये एक के ही अनेक प्रकाश हैं। ठीक इसी प्रकार भगवद्धाम 
भी प्रकट अवस्था में एक रहने पर भी बहुरूप में प्रकाशमान ही 
सकता है । 


केवल यही नहीं, भगवत्स्वरूप का जैसा विरूस है एवं 
परमात्मा का स्वांश है--भगवदूबाम के सम्बन्ध में भी उसी 
प्रकार विभिन्न आविर्भाव के बीच ज्ञान व शक्तिगत न्युवता रह 
सकती है। इन सब विभिन्न प्रकार के प्रकाश-आविर्भाव प्रभृति 
के बीच नित्य व नेमित्तिक भेद भी वर्तमान है | जो नित्य है वह 
अवश्य ही सहज बोध्य है। उसका विवरण अनावश्यक है। 
किन्तु किसी विद्येष-तिमित्त-वशतः धाम-प्रभुति का स्थात-विशेष 
एवं काल-विशेष में अस्थायी प्राकट्य हो सकता है ! अर्थात्‌ 
साधारण किसी भी स्थान में कुछ समय के लिए श्रीवृन्दावन 
प्रकट हो सकते हैं । सभी घामों, उनके अंशों एवं तीर्थ आदि के 
सम्त्रन्व में यहु एक ही नियम समझना होगा । घाम के अवतरण 
के प्रसंग में और भी एक विषय विचार करने योग्य है । हम 
लोग स्थूळ दृष्टि से जैसा व जितना-सा देखते हैं, वह सब समय 
वास्तविक उसी रूप व परिमाण में नहों रहता । अर्थात्‌ हम लोग 
बाहर लौकिक दृष्टि से जिस स्थान को वृन्दावन कहकर समभे 
है वह आभ्यन्तरीण वृन्दावन-धाम से संश्लिष्ट होने पर भी वस्तुतः 
यह घाम बाह्य वृन्दावन के सर्वथा अनुरूप नहीं है अर्थात्‌ एक 
हाथ परिमित प्रदेश में संह कोटि योजन परिमाण वाली 
इव्दावन-भूमि प्रकट हो सकती है। पुनः वह संकुचित होकर 
रतनी क्षुद्रायतन हो सकती है कि जिसे बाह्य चच्षु से वृन्दावन 
णहु कर निर्देश किया जा रहा है इसमें यथाथ अप्राकृत वृन्दावन 
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शायद एक परमाणु मात्र ही है। संकोच एवं प्रसार घामका 
स्वाभाविक धर्म है । वृन्दावन के यमुना तट पर जब रासोत्सव 
हुआ था तब अनन्त कोटि गोपियां वहाँ सम्मिलित हुई थीं । यहु 
कहने की आवश्यकता ही नहीं कि यह यमुना तट स्थूल दृष्टि के 
गोचरीभूत यमुना तट के साथ समपरिमाण नहीं है । मनुष्य का 
आत्मा जैसे विभु होकर भी क्षुद्र भौतिक देह में आबद्ध रहता है 
उसी प्रकार अनन्त व्यापी वृन्दावन क्षुद्र पार्थिव क्षेत्र में असीम 
होता हुआ भी मानों सीमाबद्ध रहता है। सभी घामो का यह 
वैशिष्ट्य विशेष रूप से ध्यान देने योग्य है । 


पहले जिस ब्यापी वैकुण्ठ की बात कही गई है, उसके 
सम्बन्ध में आनुषङ्गिक रूप से और भी बहुत कुछ जानना 
आवश्यक है। यह व्यापी वेकुण्ठ चतुष्पाद ब्रह्म की निपाद 
विभूति है | अर्थात्‌ उसको महाविभूति के तीन पाद इस व्यापी 
वैकुण्ठ के रूप में ही नित्य विराजमान हैँ । केवल एक पाद 
ग्रविद्या द्वारा आक्रान्त है । इसीलिए महाविश्भति निपाद व 
एकपाद इन दोनों की समष्टि स्वरूप है। एकपाद विभूति 
जिस प्रकार साकार है त्रिपाद भी उसी प्रकार साकार है। 
अथच. प्रथम अनित्य है, द्वितीय नित्य । क्योंकि एकपाद विभूति 
सावयव है । अवयव-समूह के संघटन व विधटन पर उसकी 
उत्पत्ति व विनाश निर्भर करता हैन सावयब हीने से ही वह 
अनित्य है । वस्तुतः वहु केवल सावयव ही नहीं, सोपाधिक भी 
है अवश्य, क्योंकि विशुद्ध ब्रह्मा-चैतन्य के ऊपर अंबिचा-रूप 
उपाधि का आरोप इस एकपाद विभूति में ही हुआ करता है 
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दूसरी झर त्रिपाद विभूति साकार होने पर भी निरवयव 
है । वह निरुपाधिक ब्रह्म-चैतन्य स्वरूप है। वह मित्य है यह 
पहले ही कहा गया है । निरबर्यवतावशतः ्रवयव-समूहु के संघटन- 
विघटन को सम्भावना न होने से निपाद-विभूति में जन्म-मृत्यु का 
प्रश्न ही वहीं उठ सकता । 


एकपाद विभूति स्थुल, सूकम व कारण इन तीन विभागों 
में विभक्त होने के योग्य है । प्रणव के अकार, उकार व मकार 
को आश्रय करके एकपाद विभूति अवस्थित रहती है । त्रिपाद 
विभ्रुति अद्ध मात्रा के अन्तर्गत है । वस्तुतः समग्न त्रिपाद ही 
तुरीय अवस्था का द्योतक है । इसके मध्य जो पादत्षय की कल्पना 
की गई है बह निपाद विभूति के स्वरूपगत अभेद की विरोधी 
नहीं है। अर्थात्‌ पादत्र ही स्वरूप एवं स्वरूपनशक्ति की ओर 
से अभिन्न होने पर भी शक्ति के विलास के तारतम्य के अनुसार 
तीन पृथक्‌ पादों के रूप में कल्पित हुआ है । उनमें प्रथम पाद 
विद्या-हप, द्वितीय पाद आनन्द-रूप एवं तृतीय पाद विद्या व 
आनन्द दोनों के अतीत है अथच उभयात्मक रूप है । महा- 
विभूति की ओर से यही तृतीय पाद है। त्रिपाद विभूति के ठीक 
मध्यस्थान अर्थात्‌ आनन्दपाद के केन्द्र स्थान में वैकुण्ठ नगर, 
जो आदि-नारायण का विलास निकेतन है, प्रतिष्ठित है । अविद्या- 
पाद में जिस प्रकार अनन्त कोटि ब्रह्माएड वर्तमान हैं, उसी 
प्रकार ऊर्ध्वतब पादत्रय में. भी अनन्त कोटि वेकुण्ठ चिन्मय 
उज्ज्वल आलोक में विराजमान हैं । किन्तु ये सब वैकुण्ठ केवल 
विद्या, आनन्द प्रभृति पाद-मेदों में ही पृथक्‌ हैं यह बात नहीं-- 
प्रतिपाद में ही परस्पर पृथक्‌ है अविद्यापाद में भी वैकुण्ठ है । 
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इसका विवरण बाद में कहा जायेगा! हाँ, वह मूल वैकुण्ठ का 
प्रतिबिम्ब स्वरूप है । त्रिपाद विभूति में नित्य एवं मुक्त इन दो 
प्रकार के पुरुषों का अधिष्ठान होता है। नित्य गण अनादि 
काल से ही माया व अविद्या द्वारा अस्पृष्ट हैं। उनकी अप्राकृत देह 
अमादि-सिद्ध है । मुक्तगण पहले अविद्यापाद में अवस्थित रहने 
पर भी साधना के उत्कर्ष, भगवद्भक्ति के विकास एवं लोकोत्तर 
भगवत्करुणा के प्रभाव से मायामुक्त होकर अप्रा कृत-विम्रह-ग्रहण- 
पूर्वक भक्तरूप में भगवद्रघाम में विराजित होते हैं। नित्य ब मुक्त 
दोनों प्रकार के पुरुष ही भगवद्भक्त है । उनके देहादि की भाँति 
नित्यगणों की भगवद्भक्ति भी अनादि-अनन्त है। मुक्त गणों की 
देह प्रभृति एवं भगवदूभक्ति सादि व अनन्त होती है। दोनों मे 
पार्थक्य इतना ही है। मुक्त व नित्य दोनों प्रकार के ही पुरुषों 
की स्थिति के सम्बन्ध में सालोक्य से सायुज्य पर्यन्त अवस्था- 
भेदों में बहुत वैचित्र्य देखने में आता है । उसमें भी मुक्त गणों 
का अतिरिक्त वैशिष्ट यही है कि अवस्था-विशेष में उनमें से 
किसी-किसी का देह-घारण इच्छाकृत एवं वैकल्पिक भाव से होता 
है। अर्थात्‌ वे लोग जब देह आदि ग्रहण करने की इच्छा 
करते हैं तब देह-विशिष्ट-रूप में आविभूत होते है एवं जब वेसा 
नहीं करते तब विदेह रूप से वर्षमान रहते हैं। वस्तुतः विदेह 
रूप में स्थिति भगवद्धाम में स्थिति नहीं है। उनका देहादि- 
परिग्रह चसन्तोत्सवादि के मिमित्त विशेष वेश-भूषादि ग्रहण की 
भाँति ऐच्छिक व वेकल्पिक है। इन सब देहादि का आविर्भाव 
आध्यात्मिक विकास के तारतम्य के अनुसार कहीं कावदिच्छा" 
मूलक भक्त को इच्छासापेक्ष है--और पुनः ऐसे स्थन में मी है 
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आच्छन्न हो जाता है। इस अवस्था में वे लोग नित्य जगतु में 
नित्य प्रकट रहुने पर भी, नित्मलोकवासी उन लोगों को नित्य 
समान भाव से नहीं देख पाते। नित्य जगतु में कभी इनका 
आविभाव और कभी तिरोभाव लक्षित होता है। यहाँ पर 
आविर्भाव का कारण है, नित्य देह पर से उनके द्वारा इस 
महाशक्तिमयी सत्ता के अवशुण्डन का उन्मोचन! बाद में जब 
यह अवगुण्ठन मिस्य देह पर आ पड़ता है तब वह अप्रकट हो 
जाता है। प्रथमोक्त भक्त के स्थल पर देह नित्य होने पर भी, 
भकत इच्छानुसार उसका ग्रहणा या परिहार कर सकते हैं। 
इसीलिए भक्त कभी सदेह रूप में नित्य घाम में प्रकट होते हैं, 
कभी बिलकुल भी प्रकट नहीं रहतें। दूसरे भक्तों के स्थळ मे 
केवल देह नित्य नहीं है, देह के साथ 'भक्त का सम्बन्ध भी 
नित्य है। सुतरां उनके लिए देह ग्रहण करना सम्भव नहीं 
है, देह त्याग करना भी सम्भव नहीं है! क्यों कि यह सम्बन्ध 
टूट नहों सकता। हाँ इस अवस्था में एक प्रबल शक्ति के बीच 
भक्त प्रवेश-लाभ करते हैं । इसी कारण नित्य घाम में उनका 
सरीर दृष्टिगोचर नहीं हाता । जब उस शक्ति का श्रावेश 
किञ्चित्‌ न्यून होता है तब उनका वह नित्य शरीर लक्षित 
होता है। इसी प्रकार उनका आविर्भाव व तिरोभाव घटित हुआ 
करता है। 


व्यापी वैकुण्ठ-ूपो चिदाकाश में अनन्त वेकुण्ड की सत्ता 
विद्यमान, है यह एक बार पहले भी कहा गया है। ये सब 
वेकुष्ठ एक प्रेकार से भगवद्र्धाम-्ख्प में परिगणित होने के 
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योग्य होने पर भी यथार्थ भगवद्धास नहीं हैं । भवान का 
जो परम रूप है, जो स्वयं रुप से सर्वप्रकारेण अभिन्न है अथच 
जिसे समग्र भगवत्त्वरूप के मुल आश्रय के रूप में ग्रहण 
किया जाता है, उसका घाम व्यापी वैकुण्ठ के मध्य परदेश मे 
अवस्थित है। मण्डल एवं मण्डल का मध्यनबिन्दू जिस प्रकार 
परस्पर सम्बद्ध है, ठीक उसी प्रकार असंख्य भगवद्धाभ-समन्बित 
व्यापी वैकुण्ठ एवं मध्यवर्ती मुख्य भगवद्धाम परस्पर सम्बद्ध 
है। इस मुख्य भगवद्धाम का ही कई लोग महावैकुण्छ कह कर 
वर्णन करते हैं। त्रिपाद विभूति के अन्तर्गत विद्यापाद, आानन्द- 
पाद एवं उसके अतीत पाद में सर्वर ही भिन्‍न-भिन्‍त बैकुण्ठ 
विराजमान हैं । किन्तु महावैकुण्ठ च परम वैकुण्ठ भगवान्‌ के 
परम रूप का ही “स्वघाम' है। विद्याच अविद्या-पाद के 
सन्धिस्थल पर जो बैकुण्ठ नगर परिदृ होता है, वह व्यापी 
वैकुण्ठ में प्रविष्ट होते की ओर प्रथम द्वार स्वरूप है! इसको 
कोई-कोई विष्वक्सेन वेकुण्ठ भी कहते हैं। आनन्द-पाद व विद्या“ 
पाद के सन्धि-स्थल पर एक दिव्य खरोत प्रवाहित होता है ऐसा 
देखा जाता है। यह स्रोत आनन्द की घारा है, अतः इसका 
आनन्दतरङ्गिणी नाम से वर्णन किया जाता है। इसके बाद 
नित्य वैकुण्ठ आनन्दपाद के द्रध्यस्थल में अवस्थित है । उसी 
स्थान पर आदि-नारायण की अवस्थिति लक्षित होती है। 
इसके बाद आनन्दपाद ब अतीतपाद के सन्धिस्थल पर सुदर्शन” 
चेकुण्ठ अचस्थित है । सुदर्शन बेकुण्ठ में सुदर्शन पुरुष प्रतिष्टित 
है। सुदर्शन वैकुण्ठ का भेद करके और भी ऊंचे उत्थित हो पाते 
से महावकुष्ठ का साक्षात्कार होता है । यही परम वेकुप्छ है। 
घर 
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यही पर महायन्त्र अवस्थित है, जिसका विशेष विवरण बाद 
में देने की चेष्टा करेगे । यही महावेकुण्ठ ब्यापी वेकुण्ठ अथवा 
परव्योम के मध्यप्रदेश में अवस्थित है । 


हम पहले ही कह चुके हैं कि भगवान्‌ व परमात्मा एक हीं 
प्रकाश की पूर्ण एवं आंशिक इन दोनों अवस्थाओं के नाम हैं । 
षोडश कलाशक्ति का विकास हो तो भगवान्‌! शब्द का प्रयोग 
होता है, भगवान्‌” एवं “स्वयं भगवान्‌’ एक ही वस्तु हैं। भगवान्‌ 
में ऐश्वर्य भाव का विकास प्रधान रूप से रहता है। “स्वयं 
भगवान्‌ में माघुर्य का विकास होता है। किन्तु माधुर्य रहने 
प्र भी अवस्थाभेद से उसके साथ ऐश्वर्य का मिश्रण भी रहता 
है। ऐश्वर्य भाव के मिश्रण से रहित विशुद्ध माधुर्य भाव स्वयं 
भगवान्‌ का अन्तरतम रूप है। इसका वर्णन श्रीकृष्णन्तत्त्व 
एवं श्रीवृन्दावन-रहस्य की आलोचना के प्रसङ्ग में किया जायेगा। 
चेष्णवाचार्थ गण स्वयं भगवानु में चौसठ शुणों की सत्ता व क्रिया 
स्वीकार करते हैं, जिनमें से चार गुण उनमें श्रसाधारण हैं । 
भगवान्‌ के पुर्ण प्रकाश में ६० गुण रहने आवश्यक हैं। कुछ- 
कुछ न्यूनता रहने पर भी भगवत्ता का हानि नहीं होती। 
न्यूनता का आधिक्य होने से ही परमात्ममाव का साक्षात्कार 
होता है। परमात्मा ही पुरुष हैं । एक प्रकार से यह पुरुष 
ही भगवान्‌ का सर्वप्रथम अवतार हैं, यहाँ तक कि एकमात्र 
अवतार भी कहा जा सकता है। परमात्मभाव का विश्लेषण 
करने से क्रमशः व्यूह, विभव, अन्तर्यामी एवं अर्चा इन कुछ-एक 
भगवद्रभावों का परिचय मिलता है। स्वरूप-शक्ति के उन्मेष के 
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तारतम्य के कारण इन सब भगवद्भाषों के बीच भी तारतम्य 
लक्षित होता है । अर्थात्‌ इनमें से कोई अंशी रूप में और कोई 
अंश रूप में परिगणित होता है। यह जो अंश कहा गया यह 
स्वांश और भिन्तारा भेद से दो प्रकार का है, यह बात पहले 
ही कही गई है । अवतारादि सभी भगवदू-विश्वतियां नित्य एव 
स्वांश रूप में परिगणित होती हैं । जीत्र भिन्नांश के रूप में परि- 
गणित होता है । अवश्य ही कोई-कोई जीव को भी स्वांदा मानते 
है । नित्यलीला के अवसर पर इस स्वांश और भिन्वांश-वाद का 
मर्म समझा जा सकेगा । अन्तरतम भगवद्घाम भें भगवान्‌ का 
परमरूप अधिष्ठित है । इस स्थान से लेकर माया के साक्षादर- 
भाव से किसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रहता, यहू भी एक 
प्रकार से कहा जा सकता है । वस्तुतः केवल माथा नहीं, माया, 
काळ एवं अशुद्ध जीव भगवद्धाम के लिए प्रवेश का मार्ग नहीं 
पाते । सुतरां भगवान्‌ का परमरूप साया का अधिष्ठाता नहीं 
हो सकता । परमात्मा रूप में भगवाच का जो आंशिक प्रकाश 
है, उसके साथ माया का सम्बन्ध है। परमात्मा भगवातु के 
ही विछास हैं, सुतरां स्वरूपतः भगवान्‌ से अभिन्न हैं । परमात्मा 
भगवान्‌ की ही भाँति चिरशक्तिसम्पन्य हैं, इसमें सन्देह नहीं । 
किन्तु तब भी चिश्शक्ति की स्फूर्ति भगवत्ता से किञ्चितु न्यून होने 
के नाते परमात्मा साया के अधिष्ठान हो सकते हैं, एवं होते हैं । 
माया बहिरंग शक्ति है, सूतरां यह अधिष्ठान उसकी इष्टि द्वारा 
ही सिद्ध होता है । 


परमात्मतत्व के विश्लेषण के प्रसँग में एक ओर चतुन्यूह 
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एवं दूसरी ओर अबतार आदि का तस्व आलोच्य है । भगव- 
त्स्वढूप अर्थात्‌ भगवान्‌ का अप्राकृत विग्रह छः अप्राकृत गुण 
या शक्तियों द्वारा रचित है। अर्थात्‌ इन छ; अप्राकृत गुणों की 
समष्ति को ही थप्राक्ृत भगवदूविग्रह कहकर वर्णन किया जाता 
है । इसकी दो अवस्था है--एक नित्योदित एवं एक शान्तोदित । 
जो खूप सर्वदा ही प्रकाशमान है, जिसका कभी भो 
तिरोषान नहीं होता, बही निस्योदित रूप है; किन्तु तिरोहित 
होकर पुनः आविर्भाव होमे से इसी छप को शान्तोदित 
कहते हूँ । भगवान्‌ का परमरूष नित्योदित है। दिव्य सुरिगण 
इसका निरन्तर साक्षात्कार करते हैँ--सदा पश्यन्ति सुरथः ।' 
इसका उदय भी नहीं है, अस्त भी नहों । यह स्वयंप्रकाश 
चैतन्य-स्वरूप है । किन्तु उनका जो शान्तोदित रूप है ब्रह भी 
षाड्गुण्य विग्रह है, क्योंकि वह भी अप्राकृत षड्गुणमय है। किन्तु 
उसका आविर्भाव-तिरोभाव होता है, इसीलिए शान्तोदित कहा 
जाता है । उसमें स्वरूप-शेक्ति के विकास की किञ्चित्‌ न्युनता 
है । इसीलिए वह परमरूप से किञ्चित न्यून कह कर परिसणित 
होता है। ये ६ गुण चार व्यूहो मे से प्रत्येक में हो विद्यमान हैं । 


हाँ, प्रथम व्यूह में वे समष्टिरप एवं समभाव में विद्यमान 
हैं, एवं अन्यान्य तीन ब्यूहों में दो-दो गुण प्रधान हैं । अर्थात्‌ द्वितीय 
व्युह में प्रथम न द्वितीय गुण पूर्णरूप से विद्यमान हैं एवं अन्यात्य 
चार गुण किङ्चित्‌ न्यून रूप से | तृतीय व्यूह में तृतीय-चहुर्थ 
गुण पूर्णख्पेण विद्यमान हैं, शेष चार किञ्चित्‌ न्यूनरूपेण । चतुर्थ 
व्यूह्‌ में पंचम व षष्ठ गुण पूर्ण रूप में विद्यमान हैं एवं अन्य चार 
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न्युन रूप में । मुख्य बात यही है कि प्रत्येक व्यूहु में ही छहों 
गुण विद्यमान रहते हैं, पर गुण-प्रधान भाव से । इसीलिए चारों 
व्यूहं में से प्रत्येक ही भगवत्त्वरूप है, इसमें कोई सन्देह नहीं । 
इनके साथ माया और प्रकृति का सम्बन्ध किस प्रकार का है, 
यह यहाँ उल्लेखनीय नहीं । 

विभव अथवा अवतार मुख्य और गौण भेद से दो प्रकार के 
हैं । मुख्य अवतार साक्षात्‌ भगवदंश हैं । मौणावतार भगवत्त्व- 
रूप अथवा शक्ति द्वारा आविष्ट जीव होते हैं। इसीलिए पर 
व्योम में मुख्यावतार का स्थान है, गोणावतार का स्थान नही 
है । किसी-किसी के मत से पुरष अन्तर्यामी रूप से अबतार-पद- 
चाच्य है । व्यक्ति जीव का अन्तर्यामी, समप्ठटिजीव का अन्तर्यामी 
एवं सहासमष्ठि जीव का अन्तर्यामी इस रूप से अन्तर्यामी भी तीन 
श्रेणियों में विभक्त होमे योग्य हैं । व्यक्लि एवं समाए के हिसांब 
से अन्तर्यामी असंख्य हैं । ये हृदयाकाश में मुख्य अन्तर्थामी पुरुष 
के प्रतिबिम्ब मात्र हैं। कहना न होगा, बद्धजीव प्रकृति के 
अन्तर्गत पिण्डविशिष्ट होने पर भी उसका अन्तर्यामी आत्मा 
परमात्मा के स्वांश से भिन्त अन्य कुछ नहीं है । ब्रह्माण्ड अनन्त 
हैं। अतएव ब्रह्माण्डाभिमानी जीव भी अनन्त है । वस्तुतः वे लोग 
एक अन्तर्यामी के ही अनन्त आभासमात्र हैं, व्यक्टि पिण्ड अनन्त 
होते से तदभिमानी जीव भी अनन्त हैं। इसी कारण व्यष्टि जीव 
के अन्तर्यामी+का भी अनन्तरूप से ही ग्रहण होता है । किन्तु यहाँ 
भी ये अनन्त अन्तर्यामी एक के ही अनन्त आभास-मात्र है । 
व्यापी वैकुण्ठ में अन्तर्यामी का भी स्थान है, अवतार-वर्ग का भी 
स्थान है। एवं चतुर्व्यूट का भी स्थान है। व्यापक वैकुण्ठ 
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में प्रत्येक का ही अपना-अपना घाम है। ये सब खण्ड-घाम 
भी वैकुण्ठ-पद-्वाच्य हैं। भूलोक प्रभूति स्थानों में भक्तमण 
जब स्वीयभावानुरूप सूति का निर्माण करके एवं उसे प्रतिष्ठित 
करके उसका यथाविवि संस्कार करते हैं तब मन्त्रशक्ति एवं 
भक्ति आदि के प्रभाववशतः उसमें भी भावानुषहप भगवत्सत्ता 
ब शक्ति का सान्निध्य होता है, एवं इसी कारण ये सत्र मुर्नियाँ 
भी भगवद-विग्रह रूप में परिगणित होती हैं पृथ्वी पर किसी 
के द्वारी इस प्रकार का भगवान्‌ का विग्रह प्रतिष्ठित किए जाने 
से वह वास्तव में अप्राकृतजगत्‌ अर्थात्‌ परव्योम में ही प्रतिष्ठित 
होता है। फिर पृथ्वी से उसके लुप्त हो जाने पर भी व्यापी वैकुण्ठ 
से वह लुप नहीं होता ! क्योंकि वह भगवद्रूप एवं अप्राकृत है। 
प्राकृतिक विपर्यय से उसका कोई विकार या परिवर्तन सम्भव 
नहीं है । व्यापी बैकुण्ठ में भगवान्‌ के ये सब रूप भी देखे जा 
सकते हुं । अर्थात्‌ सिद्ध भक्तगण पृथ्वी पर भगवाचु के जिस 
रूप की स्थापना करते हैं वह व्यापी वैकुण्ठ में विराजित होता 
है। महासमुद्र में जिस प्रकार असंख्य द्वीप-पुक्ष परिद्ृष्ट 
होते हैं, निशा के आकाश में जिस प्रकार भगणित-संश्यक 
नक्षत्रमाला दृष्टिगोचर होती है, ठीक उसी प्रकार परमा- 
काश रूपी व्यापी बैकुण्ठ में खण्ड-खण्ड अनन्त वॅकुष्ठ भगवदू- 
धाम रूप में विराजमान हैं। चारों ओर से इस प्रकार के असंख्य 
चैकुण्ठों द्वारा परिवृत होकर भगवान्‌ के परमस्वरूप का परमधाम 
महाबैकुष्छ मध्यस्थल में विराजित है । क्रमशः महावैकुण्ठ के प्रस्य 
मे कुछ कहा जायेगा । 
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परव्योम की बात संक्षेप में कुछ-कुछ कहो राई है । परव्यो् 
अथवा व्यापी बैकुण्ठ श्रीभगवान्‌ का साम्राज्य है। इसी की 
राजधानी महावैकुण्ठ परव्योमूप महामण्डल के मध्यस्थल में 
श्रवस्थित है । परव्योम के ऊर्ध्व स्वथं भगवान्‌ का निज धाम 
गोलोक विराजमान है। पर-चयोम के बहिरङ्गभाव में अर्थात्‌ 
अधःप्रदेश में ब्रह्मघाम अथवा युक्तिपद अवस्थित है । कहीं-कहीं 
इसी का सिद्धरोक कह कर उल्लेख किया शया है। यह ज्योतिः- 
स्वरूप ब्रह्म का धाम अथवा लोक है। इसीलिए इसको ब्रह्म- 
लोक कहने से भी एक प्रकार से सत्य का अपलाप नहीं होता । 
यह विशुद्ध चिदात्मक है। श्रनेक व्यक्ति इसी को क्षीभगवानू 
की अङ्गकान्ति कह कर इसका निर्देश करते हैं। भगवदूविम्नह, 
भगवतू-पार्षदगणों व नित्यमुक्त गणो का विग्रह एवं भगवदधाम- 
इन सबकी समश्चिभूत प्रभा ज्योतिब्रह्म रूप में सिद्ध समाज में 
परिचित है। केवळाड्वैतियों का निरविशेष ब्रह्म भी पूर्वोक्त ज्योति- 
ह्म से सर्वाश में अभिन्न नहीं है, क्योंकि केवलाद्वेती का ब्रह्म 
निविशेष, घर्मर्वाजत ब अद्वितीय है, किन्तु ज्योतिश्रह्म प्रकाश- 
मयत्वादि-धर्म-विशिष्ट होने से सर्वथा निबिशेष नहीं है एवं वह 
अद्वितीय भो नहीं है! क्योंकि द्वितीय रूप कारणसत्ता एवं 
कार्यसत्ता में वह अधिष्ठान रूप से नित्य प्रतिष्ठित रहता है। जो 
साधक जीव भगवतु-तत्त्व का अनादर न करके ब्रदाचिन्ता में 
लिङ्ग शरीरु के घ्वंसपुर्वक सिद्धिलाभ करते हैं एवं इस सिद्धि के 
फलस्वरूप वासनामुक्त होकर ब्रह्माण्डभेद-पूर्वक स्थिति लाभ 
करते हैं उनकी चरम गति एवं आपेक्षिक दृष्टि से परमस्थिति 
इसी ब्रह्मधाम या सिद्धलोक में हूं । चे प्राकृतदेह से मुक्त होकर 
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विदेह-अवस्था का अवलम्बन करके स्वयं ज्योतिःस्वखप भे 
प्रतिष्ठित होते हैं एबं इस महाज्योति में अभिन्यछूप से स्थिति- 
लाभ करते हं। कहना न होगा, इस अवस्था का खाभ शुद्ध 
साव के फलस्वरूप होता है । एक हिसाब से इसको भी परमपद 
कहा जाता है, और श्रीमद्भागवत में कहीं-कहीं ऐसा कहा भी 
गया है। किन्तु स्मरण रखना होगा कि श्रीभयवान्‌ के प्रति 
अवज्ञा-अनादर के भाव का हृदय में पोषण करके ब्रह्मचिन्ता से 
रस होने से उसके फलस्वरूप घुनरावृत्तिरहित शाश्‍वत-पद-छाभ 
नहीं होता । अवश्य ही ये सद साघक-गभ भी ब्रह्मधाम में उपनीत 
होते हैं--इसमें सन्देह नहीं, किन्तु पूर्वोकत अपराध के कारण 
ब्रह्मलोक से वे अघःपतित होते है । ब्रह्मलोक में उनकी नित्य- 
स्थिति नहीं होती स्वयं भगवात्‌ अथवा उनके कोई स्वाहा अबतार 
रूप से प्रपंच में प्रकट होकर साचत रूप से जिन सब दैत्य- 
राक्षसादि वात्रुगणों का नाश करते हुँ, वे लोग भी ज्योतिःस्वरूप 
इस ब्रह्माघाम में स्थितिलाभ करते हैं । शुद्ध जानी जिस प्रकार 
भगवदधाम में प्रविष्ट नहो हो सकते--मगवात्‌ द्वारा निहत 
भगवद-देषिगण भी उसी प्रकार भगवद्धाम में प्रवेश नहीं कर 
शक्ते । दोनों की ही गति भगवान्‌ के अङ्गज्योतिःस्वरूप ब्रह्ना- 
घाम में हे । यह ब्रह्मधाम या सिद्धलोक भगवद्धाम की ही 
भाँति मायातीत है। ब्रह्माण्ड-पूराण में मद्दातमसा के परले पार 
सिद्धलोक की अवस्थिति बाणत है। इस ब्रह्मलोक का.एक आभास 
है, जो ठीक इसी के अनुरूप है अथच इससे भिन्न है। जो 
साधक ब्रह्मालोक में आकर भी वहाँ से अघःपतित होते हैं बस्तूतः 
चे अक्कत्रिम ब्रह्मलोक में स्थान नहीं पाते, इस आसासलोक में 
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ही कुछ काल पर्यन्त अवस्थान करते हैं। यह आभासलोक माया 
के परळे पार नहीं है--माया से ऊर्ध्व होते हुए भी माया के ही 
अन्तर्गत है । 

पहले जिस बैन्दव जयत्‌ की बात कही गई है वह भप्राङ्कत 
जगत्‌ के ही अन्तर्गत है किन्तु बाह्य मण्डल है अन्तर्मण्डल नहीं है, 
यह स्मरण रखना होगा। यहाँ जिस सिद्धलोक की बात कही 
गई उसकी अनेक प्रकार की स्थिति है। विज्ञात की विभिन्‍न 
स्थितियों के अनुसार यह स्थिति निरूपित होती है। इसको एक: 
प्रकार से कैवल्य-समुद्र कहकर समझ रखने में भी कोई हानि, 
नहीं होती। किन्तु यह विज्ञान-कैवल्य है प्रलय-कैवल्य नहीं ॥ 
प्रकृति, माया दोनों से पुरुष स्वये को विविक्त समश्च पाये तो इस 
प्रकार की कैवल्यप्राप्ति होती है। कहना न होगा कि यह शुद्ध 
कैचल्य नहीं है । 

बैन्दव जगत्‌ से निर्गत होकर शाक्त जगत में प्रबेश के पहले 
मध्यावस्था में शुद्ध कैवल्य होता है । प्रलय-कैवल्य अविद्या-पांद 
के अन्तर्गत है। यहाँ तक कि परव्योम के वहि:प्रकाश में उसका 
कोई स्थान नहीं है । 


यह जो ब्रह्मघामकी बात कही गई इसको साधारणतः मुक्ति- 
पद कहा जाता है, किन्तु यह परा मुक्ति नहीं है, भगवद्धाम 
के नीचे अवा बाहर जहाँ महेशधाम या शिवधाम का वर्णन 
पाया जाता है वहाँ यह कैवल्यघाम ही लक्षित हुआ है, यह 
समझना होगा । यह स्थात क्षोभहीन, स्थिर, शान्त एवं सम्यकू 
रूप से समभावापन्न है-यह निस्तरङ्ग समुद्र की भांति स्वयं 
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भें स्वथं ही प्रकाशमान है । यह मुक्तिधाम भी परव्योस को 
आभा होने से विरजा के पहले पार अवस्थित है । 


सिद्धबाम के अघःप्रदेश में अथवा बाहरकी ओर कारण" 
सलिलमषी विरजा वर्तमान है। कारणन्समुद्र अथवा विरजा नदी 
वस्तुतः परव्योम को मण्डलाकार में घेर कर स्थित है। बाहर 
से देखने जाग तो यह ठीक दुर्ग-प्राकार के चतुर्दिक्‌ वेहमान 
परिखा ( खाई ) की भाँति प्रतिभात होती है। कोई-कोई इसे 
श्रीभगवान्‌ के अङ्ग का स्वेद-सलिल कहकर वर्णित करते हैं । 
और कोई-कोई कहते हैं यह वेदरूपी शब्द-न्र्म के अङ्ग से 
निःलृत सलिल है। वस्तुतः शब्द-ब्रह्म पर-ब्रह्म का अधिष्ठान 
है । शाब्दनब्रह्म की ही तरल अवस्था यह कारण-सलिल है! 
यहाँ से ही कार्य रूपी जगत्‌ की सूष्टि की सूचना होती है । 
दूसरी ओर यहाँ से ही जगतु का उपसंहार भी होता है। 
क्योंकि इसके परे और मायिक सत्ता नहीं है। इसके ही एक 
परस शुद्ध रूप महाकारणसलिल-रूप में बैन्दव और शाक्त 
जर्गत के मध्यप्रदेश में शुद्ध कैवल्य के सन्निहित भाव प्राप्त होता 
है। शुद्ध कैवल्य के बाद ही भगवद्धाम है, एवं शुद्ध कैवल्य 
के बहि:प्रदेश में महाकारण-सलिक की धारा उपलब्ध होती है। 
महाकारण-सलिल के बाहर महाकारण-जगतु एवं बैन्दव-जगतु 
हुँ । कहना न होया, वह भी अप्राकृत राज्य के अन्तर्गत है । महा- 
कारण सलिल को महाविरजा कहकर ग्रहण किया जा सकता है । 
मैं जहाँ तक समझ पाया हुँ उसके अनुसार दोनों को ही कालिन्दी 
वा यमुना कहना या स्वीकार करना चल सकता है! 
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विरजा के बाहर अविद्यापाद है। इस पाद में माया-राज्य 
अवस्थित है। लघु-ब्रहासंहिताकार ने इसी को दैवी घाम कहकर 
इंगित किया है। पिण्ड से ब्रह्माण्ड में प्रविष्ट होकर ब्रह्माण्ड- 
भेद-पूर्वक, विभिन्न सुच्म स्तरों के अतिक्रमपूर्वक कारण-सलिल 
के निकट उपस्थित होना होता है। एक-एक ब्रह्माण्ड में ऊर्ध्वं एवं 
अधः दोनों ओर समष्टिभाव में चतुर्दशा गर्भोदशायी कहकर एवं 
जो ज्ञीर-पलिल में प्रकाशित हो रहे हैं, उनको ज्ञीरोदशायी 
कहकर ग्रहण किया जा सकता है। दृष्टि व वासना के तारतम्य 
के अनुसार इनके बीच किञ्चित्‌ पार्थक्य हो सकता है, यहाँ उसका 
उल्लेख अप्रासङ्गिक होगा । 


जो कारणशायी पुरुष हैं, वे महासमष्टि-अभिमानी जीव के 
अन्तर्यामी हैं। जो गर्भोदशायी हैं, वे ब्रह्माण्डाभिमानी समष्टि 
जीव के अन्तर्यामी हैं। जो क्षीरोदशायी हैं, वे पिण्डाभिमानी 
व्यष्टि जीव के अन्दर्यामी हैं। व्यष्टि व समष्टि भाव से जगत्‌ 
की सृष्टि व जागतिक कार्य-परिचालना के लिए इनकी आवश्य- 
कता है । किन्तु स्मरण रखना होगा कि सब पुरुष ही मूल में 
एक ही पुरुष हैं--वे ही परम पुरुष हैं । परम पुरुष भगवानु 
की अवस्याविशेष हूँ । दोनों अभिन्न हैं । 


भगवान्‌ जिस प्रकार अपने निजी धाम में नित्य विराजित 
होते हैं, उदधी प्रकार उनके अभिन्न अंश भी अपने-अपने निस्य 
धामों में नित्य विराजते हूँ । अवतरण के समय जैसे भगवान्‌ 
का स्वधम प्रपंच में श्रवतीर्ण होता हे, उसी प्रकार जगतु- 
व्यापार-निर्वाह-काल में अन्तर्यामी पुरुषगण का स्वधाम भी 
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व्यष्टि, समष्टि व महासमष्ठटि जीव के हुदय-कोष में प्रकट 
होता है। इसी कारण हृदय को ब्रह्मपुर कहा जाता है। हा, 
यह ब्यापी वैकुण के अन्तर्गत नहीं, इसी से यह दहर' है। 
जो लोग वैदिक दहुर-विद्या का मर्म समझना चाहें वे इस 
अन्तर्यामी के समस्त घामों के मानव-हृदय में विराजित रहने के 
रहस्य का विश्लेषण कर पार्ये तो ग्रुह्ण तत्व को पकड़ पायेंगे । 
कारणोदक, गर्भोदक एवं क्षी रोदक ये तीन प्रकार के सलिल एवं 
इनके आश्रय तीन महासमुद्र भगवान्‌ के पुरुष रूप में आत्मप्रकाश 
करने के भुवन में विद्यमान हैं । सूर्य मण्डल को केन्द्र बताकर 
भुवनकोश विद्यमान है। ब्रह्माण्ड, संख्या में एक नहीं, बहु-- 
अनन्त हूँ । अनन्त ब्रह्माण्ड के, जिन मड्रा-सबिता के चारों ओर 
विराजमान रहते हुए. प्रत्येक ब्रह्माण्ड अपने-अपने सूर्यमण्डल की 
प्रदक्षिणा कर रहा है, वे ही आदि सूर्य हूँ । समस्त अविद्या- 
पाद सें भगवस्शक्ति अविद्यालक्ष्मी रूप से अविद्या-राज्य की 
अध्षिष्ठात्री होकर विराजित हैं। माया-शक्ति इनको आश्रय 
करके ही अपना कार्य साधन करती है। थे अविद्या-लक्ष्मी 
महालक्ष्मी की अथवा श्रीभगवान्‌ की बहिनिःसृत दृष्ठि-रश्सि मात्र हैं। 
पहले ही कहा गया है कि परमात्मा रूपी श्रीभगवान्‌ की स्वरूप- 
शक्तिमयी चिद्रूपा दृष्टि से ही माया क्षुब्ध होकर विश्व का प्रसव 
करती है। ब्रह्माण्ड-जननी माया स्वरूप की आवरणकारिणो, 
तिरस्करिणी है। विद्यारूपा-महायोगमाया अविद्यापाद के-ऊर्ध्वपाद में 
अवस्थित है । इस योगमाया के आवरणवशतः ही मायिक जीव 
भगवान्‌ के स्वरूप-वैभव का दर्शन नहीं कर सकता अर्थात्‌ यह 
योगमाया ही जीव को जिपाद विभूति का दर्शन नहीं करने देती । 
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कारण-सलिल की बात पहले कही गई है । कारण-सलिल 
की भाँति ही गुण-सलिछ और क्षीर-सलिल भी हैं। सूल पुरुष 
अतिबिम्ब रूप से प्रत्येक सलिल में प्रतिफलित हो रहे हैं । इसी 
लिए परव्योम में जो तीन पुरुष परम पुरुष के व्यूहात्मक विभूति 
रूप में नित्य प्रतिष्ठित हैं, अविद्यापाद में वे लोग ही अश 
रूप से इन तीन मलिलो में शयान' अवस्था में प्रकाशमान 
हैं। जो कारण-समुद्र में भासित हो रहे है उच्हें कारणार्णव- 
झायी कहते हैं। जो गुणसरिल में प्रतिविम्बित हो रहे है उन्हें 
क्षेत्र कहते हैं! पिण्डाभिमानी जीव जब पिण्ड से बहिर्गत 
होकर पिण्ड के साक्षी रूप से पिण्ड का दर्शन करता है, तब 
वास्तव में वह पिण्ड के मध्य प्रवि होकर पिण्डस्थ हन्य अर्थात्‌ 
हृदय कोष में प्रतिष्ठित होकर साक्षीरूप में पिण्ड का दर्शन करता 
है । पिण्ड से बाहर होना, पिण्ड से पृथक होना एवं पिण्ड के 
मध्यस्थ बिन्दु में प्रवेश करना वस्तुतः एक ही बात है। 
जिस शून्य को आश्रय करके पिण्ड-रचना हुई है, वही शुन्य पिण्ड 
के भीतर एवं बाहर समान रूप से विद्यमान है । किन्तु भीतर व 
बाहर के मध्यस्थल में बह विद्यमान रहने पर भी पिण्डाभिमान 
रहने के कारण उसकी सत्ता अनुभूत नहीं होती । देह से बढिर्गत 
होकर देह का द्रष्टा हो पाने से देहाभिभान विगलित होता है। 
क्योंकि इसी समय शान्य में स्थिति होती है। उसी प्रकार देह्‌ 
के अन्तःपुर्‌ में अर्थात्‌ हृदय-गुहा में प्रवेश कर पाने पर भी उसी 
प्रकार से द्रष्टा होकर देह को दृश्य रूप में देखा जा सकता 
है। इस अवस्था में भी कतृत्व-भोक्तत्वाभिमान नहीं रहता । 
ने दोनों करुन्य बस्तुत' एक ही शुन्य के दो प्रदेश हैं इनके बीच 


को, 4 
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देहात्मक पिण्ड का व्यवधान है। यहाँ पर ही कर्ता व भोक्ता रूप 
तें जीव कर्म करता है एबं तदनुरूप फलभोग भी करता है। यही 
व्यप्टिजीव का संसार मण्डल है। वस्तुतः इस संसार में भी शल्य 
ओतप्रोत रूप से विद्यमान है, किन्तु उसकी प्रतीति महो होती । 
जिस शून्य में यह पिण्ड रूपी वर्थ देह भासित होता है, उसी को 
क्षीर समुद्र कहते हैं। यह ज्ञान-नेत्र में क्षुद्र आकाश की भाँति 
देदीप्यमान है, इसीलिए इस सत्ता को ज्ञीर-सलिल कहा जाता 
है । पिण्ड के समान ब्रह्माण्ड भी द्वन्‍्य के वीच विराजसान है । 
यह शुन्य भी वास्तविक शून्य नहीं, यह भी सलिलात्मक है। 
पृथ्बी सप्तद्वीपमयी है--जम्बुद्वीी से आरम्भ करके पुष्कर 
द्वीप पर्यन्त सात द्वीप एक के बाद एक मण्डलाकार में 
अवस्थित हैं । प्रत्येक द्वीप ही एक-एक समुद्र द्वारा वेछित है। 
सर्वप्रथम 'लवण समुद्र' है, सर्वान्तिम अमृत समुद्र! अथवा शुद्ध 
वारि है। इस प्रकार से सप्तद्वीप ओर सप्त समुद्र वलथाकारमे 
अवस्थित हैं । अमृत समुद्र के पश्चात्‌ अर्थात्‌ बाहर देवतादिक 
का क्रीडास्थल विराजमान है! यह सर्वथा सुबर्णमय ज्योति से 
उद्रमासित इता है; अतः इसे सुवर्णमयी भूमि कहते हैं । इसके 
आगे लोकालोक पर्वत है । इसके आठ ओर आठ रुद्र एवं लोक- 
पाल विद्यमान हैं । लोकालोक का भीतरी भाग आलोकित रहता 
है एबं बाहरी भाग चिर अन्धकारमय है । लोकालोक व मेर के 
अन्तराल से सूर्य की गति में वैचिव्य है । यहाँ उसका उल्लेख 
अनावश्यक है । 

लोकालोक के बाहर सूर्य का प्रकाश नहीं जाता। थह 
स्थान घोर अन्धकारमय है । वस्तुतः यह लोकालोक का भ्रलोक 
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अंश है और भीतर का लोकांश है। यहाँ पर कोई जीव नहीं 
रह सकता । इस अन्धकार को वेह्नन करके जो महासमुद्र 
विद्यमान है उसी का नाम गर्भोदक हैं। इसके बाद ब्रह्माण्ड- 
कटाह है। किसी-किसी की दृष्टि में गर्भोदक के तठप्रान्त 
कौशेय-मण्डल नाम का एक सिद्ध मण्डल विद्यमान है । यही 
वस्तुतः पन्चितीर्थ है। यहाँ पर बहुसंख्यक सिद्ध पक्षि-समूह से 
परिवृत होकर पक्षिराज गरुड़ वास करते हैं । 


ब्रह्माण्ड की भाँति ब्रह्माण्ड-समष्टरि भी एक शुन्य में अवस्थित 
है । ब्रह्माण्डन्समधि प्रकृतिरपी कारणसत्ता है । जिस शून्य में 
अनन्त ब्रह्माण्डमय सत्ता भासित हो रही है, वही कारण-समुद्र 
नाम से अभिहित है। इससे यह ज्ञात होगा कि कारण-जगत्‌ 
को चेएन करके जो सलिल विद्यमान है, वही कारण-सलिल 
है । इस सलिल के ऊपर ही महासमष्टि अर्थात्‌ समग्र मायिक 
जगत्‌ भासित होता है । गर्भोद-सिल के ऊपर समग्र ब्रह्माण्ड 
भासित होता है। उसी प्रकार क्षीर सलिल पर प्रत्येक व्यष्टिः 
पिण्ड भासित है । भगवान्‌ के अर्थात्‌ परमात्मा के स्वांश यथा- 
क्रम से अन्तर्यामिझूप से इन तीनों सलिलों में प्रकाशित रहते 
हैं । क्योंकि आदि नर से उद्भूत होने के कारण सलिल को 
'नार? कहा जाता है, उसको आश्रय करके विराजित होते हैं 
इसीलिए पुरुष का नाम नारायण है! इसीलिए सृष्टि का आदि 
सलिल ?77:४४६। ५०६४7४, या सृष्टि: ख्रध्टुराद्या' (अभिञ्चा० 
शाकु,० मङ्गल) है । व्यष्टि, समष्टि और महासमष्टि-भेद से यह 
सत्ता भी त्रिविध रूप से प्रकाशित होती है। सत्ता त्रिविघ होने 
से उसके अधिष्ठान पुरुष भी त्रिविध रूप से वर्णित होते हैं ये 
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तीन पुरुष ही भगवान्‌ के चर्तुव्यूह के बीच चतुर्थ, तृतीय ए 
द्वितीय व्यूह के प्रतिभास हूँ । 


कारण सत्ता की भाँति महाकारण-सत्ता भी सलिळ द्वारा 
वेष्टित है। यही महाकारण सलिल है । जो इस सलिल में अधि- 
हित हैं, उन्हें आदि व्यूह कहकर समझना असङ्कत न होया | 
महाकारण सलिझ के बाद फिर सलिछ नहीं है। उसके 
बाद शुद्ध आकाश है। शुद्ध आकाश का भेद कर पाने पर 
चिन्मयी भूमि अर्थात्‌ दिव्य वृन्दावन के प्रकाश की उपलब्धि 


की जा सकती हू । 


जिसका पहले महावेकुएठ कहकर वर्णन किया गया है, उसी 
का कोई-कोई अयोध्या अथवा नित्य साकेत धाम कहुकर भी 
उल्लेख करते हैं । देवानां पूरयोष्या' इस शास्त्रवाक्य में वस्तुतः 
महावैकृण्ठ का ही निर्देश है, इसमें सन्देह वहीं । यह महापुरी 
आकृति से चतुरस्र या चतुर्भुज है । यह दिव्य रत्वखचित प्राकार 
ब तोरण आदि से बोल एवं मणि-काञ्चन के चित्रों द्वारा विशेष 
रूप से ललंकृत है ! नगरी में प्रवेश करने के लिए चार दिशाओं 
में चार मुख्य द्वार हैं, ये सब द्वार बिभिन्न प्रकार के अधिकारियों 
के नगर प्रवेश के लिए हैं । अर्थात्‌ जो भक्त लोक-सोकान्तर से 
श्रीभगचाचु का दर्शन करने लिए वैकुण्ठ में आगसन करते 
हैं, वे सभी एक ही द्वार से नगर प्रवेश नहीं करते। जिनका जैसा 
अधिकार हो, वे तदनुसार ही चारों द्वारों में से किसी विशिष्ट 
द्वार से नगर में प्रवेश करने में समर्थ होते हैं । द्वार एगं सुबृहद 
गोपुर अत्यन्त उज्ज्वल एनं मुद्॒श्य मणिमुक्ताओं से खचित हैं । 
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प्रत्येक द्वार पर द्वार-रक्षक के रूप में दो-दो नित्य पुरुष नियुक्त 
हुँ। चण्ड, प्रचण्ड प्रभृति द्वारपाल गण भगवात्‌ की निस्य- 
भक्त-श्रेणी के अन्तर्गत हैं । ये लोग अवादिकाल से इसी कार्य में 
नियुक्त हूँ । चण्ड व प्रचण्ड जिस प्रकार पूर्व ह्वार के रक्षक हैं, 
उसी प्रकार पश्चिम द्वार के रक्षक हैं--जय व विजय । इनका 
विवरण प्राचीन आख्यायिका में पुराणादि में अनेक स्थलों पर 
उपलब्ध होता है । द्वाररक्षक की भाँति वग्र-रक्षक भी अनादि 
काल से उस-उस अधिकार-कर्म में नियुक्त हैं । कुमुद, कुमुदाक्ष 
प्रभृति दस वगर-रक्षक ही वैकुण्ठ धाम के दस दिक्पालो के नाम 
से प्रसिद्ध हैं । पुरी के अन्तर्गत गृह, प्रासाद, आराम, उपवन प्रभृति 
सब ही अत्यन्त रमणीय हैं। सभी गृह अग्नि के सहश उज्ज्वल, 
ज्योतिर्मय एवं उद्यान-प्रभूति स्निग्ध ज्योति से सदा उद्रभाखित 
है। व्यापी वैकुण्ठ की भांति वैकृष्ठपुरी में भी रात्रि दिम का 
भेद नहीं है। यहाँ पर अन्धकार प्रविष्ठ नहीं हो सकता | एक 
अखण्ड स्वयं-प्रकाश ज्योतिः समस्त वस्तु के स्वरूपभूत रूप से 
कहीं स्निग्ध, कहीं तीव्र, कहों मिश्र रूप से निरन्तर शोभा 
पा रही है। जो सब भक्त नरन्नारी इस नित्य धाम में वास 
कर रहे हुँ, वे सभी दिव्यदेह-विशिष्ट है । यह देह जरा द्वारा 
विकृत नहीं होता, मृत्यु से भी आक्रान्त नहों होता । वह नित्य" 
नव-यीवन-सम्पन्न है। उसका सौन्दर्य व सुषमा माथिक जगत्‌ में अतुल- 
नीय है। इनमें से कोई-कोई अनादि काळ से ही यहां विराजमान 
हैं। कोई-कोई निदिष्ट समय पर यहाँ प्रविष्ट होते हैं । जो लोग 
अनादि काल से ही हैं, उनका देह भी अनादि है, किन्तु जो 
निर्दिष्ट समय पर यहाँ प्रवेश लाम करते हैं उनका देह सादि है 
६ 
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दोनों ही ववयोवन-सम्पन्त एवं कोटि कन्दर्प की भाँति लावण्य- 
विशिष्ट अप्राकृत चिदामन्द के घनीभूत विग्रह हैं । दोनों पाइवों 
मे भूदेवी और लीलादेवी नाम की दो साखियाँ विराजित हैँ । 
आठ तरफ़ कमल के आठ दलों के अग्रभाग पर आठ शक्तियाँ 
दिव्य दभ्पति को वेष्टित करके शोभा पा रही हैं । बिमला, उत्क- 
षिणी प्रभृति आठ शक्तियाँ श्रीभगवात्‌ की महिषीरूप से भक्त- 
समाज द्वारा मानी जाती हैं। ये सभी दिव्य चामर द्वारा 
श्रीभगवानु व महालक्ष्मी को व्यजन कर रही हैं। अनन्त, गरुड, 
विष्वक्‌सेन एवं अन्तरङ्ग नित्यमुक्त गणों ने भगवानु को चारों 
भोर से घेर रखा है। 


कहीं-कहों इस नगरी के अठ आवरणों का एवं कहीं-कही 
द्वादश आवरणों का उल्लेख दिखाई देता है । जिस अन्तःपुर के 
बोच महामणिमण्डप नामक सभा भ्रवस्थित है, ऐसा उल्लेख किया 
गया है, उसका नाम है 'आनन्द' । सहस्र फणों के तेज से उद्दीप् 
तेजोमय 'अनन्त नाग” सभामण्डप के ऊपर विराजते हुँ । भगवानु 
का दिव्य सिहासन इसी अनन्त के ऊपर ही प्रतिक्षित है, इसीलिए 
इसका नाम अनन्तासन है । 


जिन आठ आवरणों की बात उल्लिखित हुई है, मुल प्राकार 
के अतिरिक्त उनका स्वरूप-निर्देश इस प्रकार है-वैकुण्ठ नगर की 
पूर्व आदि चार दिशाओं में वासुदेव, संकर्षण, प्रद्यम्न, अनिरुद्ध 
इन चारों व्यूहों के घाम हैं। चार कोणों पर उनकी चार शक्तियां 
विराजित हैँ । इस हिसाब से आवरण देवता की संख्या आठ 
है पर्दो प्रथम है इसके बाहर जो स्तर है उसमें 
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केशव प्रभृति चतुविशति विष्णु मूतियाँ पूर्व की ओर से आरम्भ 
करके अपने-अपने धाम में विराज रही हैं। यही द्वितीय आवरण 
हैं। इस आवरण में देवता-संख्या २४ है । इसके बाहर पुर्व 
हो ओर से आरम्भ करके मत्स्यादि दश अवतारों का स्थान 
है। यही तृतीय आवरण है । यहाँ के देवताओं की संख्या दक्ष 
है। इसके बाहर चतुर्थ आवरण में पूर्व आदि चारों दिशाओं 
में सत्य, अच्युत अनन्त ब दुर्गा एवं अग्नि प्रभृति चारों कोण में 
वेष्वक्सेन, गणेश, शङ्ख एवं पद्म ये आठ अवस्थित हैं। इसके 
बाहर पञ्चम आवरण है, उसमें पूर्व आदि चारों दिशाओं में 
ऋक, प्रभृति चार वेद एवं अग्नि प्रभृति कोणों में सावित्री, 
गरुड, धर्म एवं यज्ञ ये आठ देवता अवस्थित हैं। षष्ठ आवरण में 
भगवान्‌ के आयुधों का स्थान निदिष्ट हुआ है। पूर्व श्रादि चारों 
दिशाओं में शद्ध, चक्र, गदा व प्च एवं अग्नि प्रभृति चार 
कोणों में खड्ग, शाङ्ग, हल व सूसल अवस्थित हुँ । अन्तिम 
आवरण में इन्द्रादि दिक्‌पाल आठों दिशाओं में रक्षा कर रहे हैं । 
इसके बाद और आवरण नहीं है । 


१ कन 
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और अप्रकट भेद से दो प्रकार की है। गोलोक के नाम से जिस 
मूल इबेतद्वोप की बात कही गई, वह श्री वुच्दाचन का अप्रकट 
प्रकाशमय वैभव है। उसका प्रकट प्रकाशमय वेव पाथिव 
वृन्दावन के रूप में कभी-कभी आविशत हुआ करता है। 

इस चतुरञ्र श्वेतद्वीप के भीतर और भी एक चतुरस्र दृष्लि- 
गोचर होता है। उसका नाम महावृन्दावन है। मद्दावन्दावन के 
मध्य स्थल में जो सहुखदल कमलाकार भूमि लक्षित होती है, 
उसका नाम गोकुल है । गोकुल के ठीक सध्यस्थल में अर्थात्‌ 
कमल की कणिका में स्वर भगवान्‌ श्री कृष्ण का तिजधाम 
विराजता है। महावृच्दाचन और श्वेतद्वीप के अन्तराल भै 
असङ्ख्य दिव्यलोक समुद्रन्सध्यस्थित द्वीपपुञ्च की भाँति शोभा 
पा रहे हैं। ये लोक देखने में टीक पृथ्वी के ही अनुरूप है। 
इम सब लोकों के बीच अनन्त प्रकार का वैशिच्य है। पृथ्बी 
में जिस प्रकार विभिन्‍न देशों में विभिग्न प्रकार के मनुष्य, 
विभिन्न प्रकार का समाज और व्यक्तियों की विभिन्‍न प्रकृति और 
भाव लक्षित होते हैं, इन सब दिव्य लोकों में भी उसी प्रकार 
अनन्त प्रकार के वबेशिष्टध दृष्टिगीचर होते हैँ। कहना म 
होया कि ये सब भावमय हैं एवं भाव के वेचित््य के अनुसार 
रसास्वादन के सम्बन्ध में विचित्रता सम्पन्न होती है। इन 
समस्त लोकों में प्रत्येक ही वस्तुतः यीलोक अर्थात्‌ महागोलोक 
के अन्तर्गत खण्डगोलोक है । प्राचीन ग्रीक साहित्य में 15105 
७ 118 ॥।९७७९0? नामक आनन्दमय नित्य विराजमान मुक्त 
पुरुषों के वसति-स्थल द्वीप या भूमिखण्ड का उल्लेख पाथा जाता 
है; ये सब खण्डगोरोक भो कुछ-कुछ वेसे ही हैं। हमारे देश मे 
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मध्ययुग के सन्तजवों.के साहित्य में भी इसी प्रकार की आनन्द- 
मय द्वीपमाला का उल्लेख दिखाई पड़ता है। गोलोक धाम के 
मध्य-विन्दु पर श्री भगवान्‌ का महासिहासन विराजित है। इस 
सिहासन पर समासीन श्रीराधा-क्ृष्ण युगल-विग्रह का दर्शन 
करने के लिए सिंहासन के चतृदिक विराजमान असंख्य द्वीपवासीं 
अर्थात्‌ गोलोकवासी भक्तगणों ने अन्तर्मुख रूप से हृष्ठि प्रसारित 
कर रखी है। ये निरन्तर प्रेममयी दृष्टि द्वारा स्वयं भगवानु के 
स्वरूप के ऐश्वर्य व माधुर्य का पान कर रहे हैं । इस घाम में जरा, 
मृत्यु, शोक, ताप, विरह प्रभृति कुछ भी नहीं है। यह वेकुण्ठ 
की ही भाँति निगुण के ग्रतीत ज्योतिर्मय, नित्यानत्दमय अप्राकृत 
घाम है। इस दिव्य लीलामथ परम घाम में ऐश्वर्य व माधुर्य 
नित्य विराजमान हैं। यहाँ पर श्रीकृष्ण ही एकमात्र कान्त हैं 
एवं घामवासी-गण सभी लक्ष्मी-स्वछूपा कण्न्ता हूँ! जो लोग 
अन्तरङ्ग न होने के कारण भावयत किञ्चित्‌ व्यवधान में अवस्थित 
है, वे लोग भी परम्परया कान्तभाव के ही रस का निज-निज 
स्वभावानुसार आस्वादन करते हुँ । ब्रह्मलोक जिस प्रकार ब्रह्मा- 
निर्घोष से अर्थात्‌ प्रणव के भङ्कार से नित्य मुखरित है, वेकुण्ठ 
धाभ जिस प्रकार महाशङ्क की ध्वनि से नित्य ध्वनिमय है, 
गोलोकधाम भी इसी प्रकार निरन्तर श्रीकृष्ण के वंशीनाद से 
प्रतिध्वनित हो रहा है । इसीलिए यहाँ वंशी ध्वनि प्रिय-सखी के रूप 
से धामवासी भक्तवृम्दों के निकट परिचित है। सखी जिस 
प्रकार दूती रूप से प्रेमिक को प्रेमास्पद का सन्धान देती है, ठीक 
उसी प्रकार मुरली-निःस्वन से ही गोलोकवासी भक्तगण भगवान्‌ 
का सन्धान पाते हैं. एवं प्रेमभक्ति के उत्कर्षानुसार इस बंशी 


डे 


शक्ति, घाम, लीला, भाव (ख) 


वैकुण्ठ घाम के ऊपर वैकुण्ठ की सारभूत मस्ता को आश्रय 
करके विदानन्दमय गोलोकघास विराजमान है ! स्वयं अगवानु के 
जो मुख्य धाम हैं, वे दो श्रेणियों में विभक्ता हैं। इस विभाग का 
भुल सूत्र रीलागत वैशिष्टय है। उसमें से देवळीला के उपयोगी 
सर्व-प्रधान घाम ही गोलोकधाम नाम से प्रसिद्ध है । नरलीला के 
उपयोगी धाम द्वारका, मधुरा, एवं गोकुळ अथवा श्री वृन्द्राचन ये 
त्रिविध हैँ । इस सम्बन्ध मे विशेष विवरण थथाक्षमय देने की 
चेष्टा करेंगे । 


गीलोकधाम श्रीभगवान्‌ के ऐश्वर्य के पूर्ण विकास का परम 
क्षेत्र है । बैकुण्ठ घास चतुर्भुज नारायण का लीला-मिकेतन है, 
किन्तु गोछोकथाम ट्विभुज श्री कृष्ण की नित्य विह्ार-भूमि है । 
यद्यपि एक ही छी भगवान्‌, श्री कृष्ण एवं श्री नारायण दोनों 
रूथों में प्रकाशमान हैं, तथापि स्वरूप, विग्रह, लीला प्रभृति 
के भाधुर्यगत उत्कर्ष की हृष्टि से श्री कृष्ण ही स्वयं” रूप है एवं 
नारायण उनके विलाघ होते से उनसे एकात्मरूप हैं / गोलोकघाम 
का अपर वाम श्वेत टीप है । बैकुण्ड-भेद करके इस महाद्वीप सें 
प्रवेश करना होता है । अवश्य ही साक्षाद रूप से इस, घाम में 
उपनीत होने का मार्ग भी है। जो लोग क्रम-माग का आश्रय 
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करके प्रत्येक घाम के ऐइवर्य व आनन्द का उपभोग करते-करते 
चरमावस्था में गोलोकधाम में उपनीत होते हैं, उन्हें वैकु्ड-भेद 
करके ही गोलोक जाना होता है। 


यह महाद्वीप चतुरस्न है। देवषि नारद के जिस श्वेतद्वीप- 
गमन का वर्णन महाभारत में है, वह इस मूल इवेतद्ठीप को छाया 
है, ऐसा समझा जा सकता है। क्योंकि मूल इवेतद्वीप, द्विभुज श्री 
कृष्ण की विहार-भूमि, गोलोक का नामान्तर है । किन्तु जिस 
श्वेतद्दीप में देवषि नारद उपस्थित हुए थे, वहाँ चतुभुज मारायण 
अधिष्ठित थे । नांरायण-समूर्ति जिस प्रकार श्री कृष्ण-मृति का 
विलाव स्वरूप है, उसी प्रकार उत्का आवासभूत श्वेतद्वीप भी 
मूल श्वेतद्वीप के विलास रूप में परिगणित होने योग्य है । किन्त 
किसी-किसी के मत से महाभारत-रवाणत इवेतद्वीप छायारूप नहीं 
है। बही मूल श्वेतद्वीप अथवा गोलोकघाम है । 


हमने वैकुण्ठयाम की मध्य-भूसि पर विराजमान मूल वैकुण्ठ 
पुरी का महावैकुण्ठ कहकर उल्लेख किया है । कोई-कोई योलोक- 
घाम का भी महावैकुण्ट कहकर निर्देश करते हैँ । जो वैकुण्ठ का 
सारभूत है, उसे महावैकुण्ठ कहता असङ्गत नहीं । हाँ, समभने 
की सुविधा के लिए दोनों धामों का पृथक नाम से निर्देश करना 
ही अधिक युक्तिसंगत है। " 

यह गोलोक-घाम श्री वृन्दावन का विभ्ूति-स्वछूप है। श्री 
वृच्दावन की अनन्त प्रकार विशृतियों में से कुछ-एक प्रकाशमम 
है और कुछ प्रकाशमय नहीं हैं । उनके विछासमय स्वांशमय प्रभृति 
अनेक प्रकार के अवान्तर भेद हैं । प्रकाशमय चिभूत्ति भी प्रकट 
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और अप्रकट भेद से दो प्रकार की हैँ। गोलोक के नाम से जिस 
सूर इबतद्वोप की बात कही गई, बह श्री वृन्दावन का अप्रकट 
प्रकाशमय वैभव है। उसका प्रकट प्रकाशमय वैभव पार्थिव 
वृन्दावन के झप में कभी-कभी ऋाविशृत हुआ करता हैं। 

इस चतुरख श्वेतद्वीप के भीतर और भी एक चतुरस्न दृष्ठि- 
गोचर होता है। उसका नाम महावृन्दावन है । महाव॒न्दावन के 
मध्य स्थल में जो सहस्रदल कमलाकार भूमि रुच्चित होती है, 
उसका माम योल है । गोकल के ठीक सध्यस्थल में अर्थात्‌ 
कमल की कणिका में स्वगं भगवान्‌ श्री कृष्ण का निजधाम 
विराजता है। महावृन्दाबन और श्वेतद्वीपं के अन्तराल में 
असङ्ख्य दिव्यलोक समुद्र-मध्यस्थित द्वीपपुञ्च की भाँति शोभा 
पा रहे हैं! ये लोक देखने में टीक पृथ्वी के हो अनुरूप है। 
इन सव लोकों के बीच अनन्त प्रकार का बैँचित्र्य है । पृथ्बी 
में जिस प्रकार विभिन्‍न देशों में बिभिन्न प्रकार के मनुष्य, 
विभिन्न प्रकार का समाज और व्यक्तियों की विभिन्‍न प्रकृति और 
भाव लक्षित होते है, इन सब दिव्य लोकों में भी उसी प्रकार 
अनन्त प्रकार के वश्च दृफ्तिगोत्रर होते हैं। कहना म 
होगा कि ये सब भावमय हैं एवं भाव के वेचित्य के अनुसार 
रसास्वादन के सम्बन्ध में विचित्रता सम्पन्न होती है। इन 
समस्त लोकों में प्रत्येक ही वस्तुतः गोलोक अर्थात्‌ महागोलोक 
के अन्तर्गत खण्डगोलोक है । प्राचीन ग्रीक साहित्य में 101८5 
0 110 51६७४९५? नामक आनन्दमय नित्य विराजमान मुक्त 
पुरुषों के वसति-स्थल द्वीप या भूमिखण्ड का उल्लेख पाया जाता 
है, ये सब खण्डगोलोक भी कुछ-कुछ वेसे ही हैं हमार देश में 
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मध्ययुग के सन्तजनों.के साहित्य में भी इसी प्रकार की आनन्द- 
मय द्वीपमाला का उल्लेख दिखाई पड़ता है। गोलोक धाम के 
मध्य-बिन्दु पर श्री भगवान्‌ का महासिहासन विराजित है। इस 
सिंहासन पर सभासीन श्रीराधा-कृष्ण युगल-विग्रह का दर्शन 
करने के लिए सिंहासन के चतुदिक्‌ विराजमान असंख्य दवीपवासी 
अर्थात्‌ गोलोकवासी भक्तगणों ने अन्तर्मुख रूप से दृष्टि प्रसारित 
कर रखी है । ये निरन्तर प्रेममयी दृष्टि द्वारा स्वयं भगवान के 
स्वरूप के ऐश्वर्य व माधुर्य का पान कर रहे हैं। इस घाम में जरा, 
मृत्यु, शोक, ताप, विरह भ्रभूति कुछ भी नहीं है । यह वैकुण्ठ 
की ही भाँति त्रिगुण के ग्रतीत ज्योतिर्मय, नित्यानन्दमय अप्राकृत 
धाम है । इस दिब्य लीलामय परम धाम में ऐश्वर्य व माधुर्य 
नित्य विराजमान हैं। यहाँ पर श्रीकृष्ण ही एकमात्र कान्त हैं 
एवं धामवासी-गण सभी लक्ष्मी-स्वरूपा कग्म्ता हैं। जो लोग 
अन्तरङ्ग न होते के कारण भावगत किञ्चित्‌ व्यवधान में अवस्थित 
हूँ, वे लोग भी परम्परया कान्तभाव के ही रस का निज-निज 
स्वभावानुसार आस्वादन करते हैं । ब्रह्मलोक जिस प्रकार ब्रह्मा- 
निर्घोष से श्र्थात्‌ प्रणव के झार से नित्य मुखरित है, वेकुण्ठ 
धाम जिस प्रकार महाशङ्क की ध्वनि से नित्य ध्वनिमय है, 
गोलोकघाम भी इसी प्रकार निरन्तर श्रीकृष्ण के वंशीनाद से 

तिध्वनित ही रहा है । इसीलिए यहाँ बंशी ध्वनि प्रिय-सखी के रूप 
मे धामवासी भक्तवृन्दों के विकट परिचित है। सखी जिस 
प्रकार दूती रूप से प्रेमिक को प्रेमास्पद का सन्धान देती है, ठीक 
उसी प्रकार सुरली-निःस्वन से ही गोलोकवासी भक्तगण भगवान्‌ 
का सन्धान पाते हैं. एवं प्रेमभक्ति के उत्कर्षानुसार इस बंशी 


श्रीक्ष्म-प्रसखु . ९० 


ध्वनि का अनुसरण करके स्वयं सगवान्‌ का साक्षात्कार-लाभ 
करते हैं। संगीत एवं नाट्य यहाँ की सहज सम्पत्ति है। इस घाम 
में सर्वदा एवं सर्वच ही विभिन्त राग ब रागिणियाँ तत्तत-भावा- 
नुसार ध्वनित हो रही हुँ । चाठ्य कला यहाँ स्वाभाविक रूप से 
ही स्फुरित होती है! यहाँ के वृक्षमात्र कल्पतरु हैं, इनके पास 
जिसकी भी इच्छा को जाती है, वह तभी प्राप्त हो जाता है। 
यहाँ की समग्र भूमि ही चिन्तामणि है । यहाँ जिसका चिन्तन किया 
जाता है, वह अविलम्ब-पग्रवाधित रूप से दिव्य उज्ज्वल रूप से 
स्फुरित होता है। भाव सूर्त होकर भावना के साथ-साथ आत्म- 
प्रकाश करता है । यहाँ का जलमात्र ही अमृत है। जल के अमृत- 
मय स्वरूप की ठीक-ठीक यहीं उपलब्धि होती है। यहाँ नित्य 
वसन्त विराजमान है । ग्रीष्म के उत्कट ताप एवं शिक्षिर के 
तीव्र हिम दोनों ही वसन्त के अनुष्ण ब अशीत स्पर्श छप से भक्त 
गणों का आनन्द-वर्धन करते हैं। सुतरां यहाँ एक ओर जैसे 
जरा व मृत्यु रूप कालका विकार नहीं है, दूसरी ओर इसी प्रकार 
विभिन्न ऋतुओं के रूप में भी वहु विकार परिहृष्ट नहीं होता। 
जिस महाज्योति से यह महाद्वीप सर्वदा प्रकाश पा रहा है, वह 
चिदानन्दमय स्निग्ध ज्योति: ज्वादिनो शक्ति से निर्गत ज्योलना- 
राशि है, ज्ञान का प्रखर आलोक नहीं । इस स्निग्घ ज्योति का 
हवी भक्त-गण रस-रूप में आस्वादन करते हूँ । वहाँ गा अर्थात्‌ 
कामधेनु रूप से चिन्मय किरणधारा अनवरत अमृत रूप से क्षीर- 
चर्षण कर रही है। यहाँ पर काल की गति अवरुद्ध है, काल 
यहाँ अचल है । निमेषार्धकाल भी यहाँ व्यतीत नहीं होता, अर्थात्‌ 
यहाँ निमेष एक ही रहता है-वह खण्डित होकर अर्घ-निमेष 
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रूप में परिणित नहीं होता । दृष्टि अर्थात्‌ लक्ष्य पूर्ण रूप से 
निर्निभिष न होते तक यहु॒परमधाम प्रत्यक्ष-्योचर नहीं होता । 
निमेष पतित होने पर ही अर्थात्‌ अचल काल के चञ्चल होने से ही 
वर्तमान काल अतीत में परिणत होता है। सुतरां जहाँ काल का 
चाञ्जल्य नहीं है, वहाँ वर्तमान-रूप महाकाल ही नित्य विद्यमान 
रहता है । यह विशुद्ध वर्तमान है-इसके एक ओर अतीत एबं 
दूसरी ओर अनागत नहीं है । यही योगियों का महाक्षण है--जो 
कल्पना से ऊपर मनोमय विकल्पन्राज्य के ऊपर नित्य सिद्ध ब 
स्वर्यं प्रकाश रूप से विद्यमान है । जहाँ दृष्टि अर्थात्‌ इन्द्रियमात्र 
निःस्पन्द है, प्राण गतिहीन एवं मन स्तम्भित है, वहाँ एकमात्र 
चित्शक्ति चित्स्वरूप में प्रतिष्ठित रूप से नित्य क्रीडा करती 
है। यह चित्शक्ति की क्रीडा ही भगवान्‌ का नित्य विहार है, 
जिसदा विशेष वर्णन वृन्दावन-लीला में किया जायेगा ! 

महागोलोक के मध्यस्थान में श्रीकृष्ण का अन्तःपुर अवस्थित 
है | अन्तःपुर के बाहर चारों ओर असंख्य सभागृह विद्यमान 
हुँ । गोकुल-पत्म के पत्र-हूप वन एवं उपवन के बहिदेंश में असंख्य 
पुर, कमल के चारों ओर उज्ज्वल दाप-पुञ्ञ को भाँति शोधा 
पा रहें है । इन सब पुरों में से महावृन्दावन एवं केलि-वृन्दावन 
मे जाने-आने के उपयोगी विभिन्न मार्ग हैं 1 केलि वृन्दावन अनन्त 
हैं, पर उनका समएिभूत महावृन्दावन एक है। जिन सब पुरो- 
गामी मार्गो क्री बात कही गई है, उनमें से प्रत्येक मार्ग कमल 
को एक-एक दलम्सन्धि में आकर युक्त हुआ है। श्रीकृष्ण का 
गोष्ठ व गोचारण-भूमि इसी कमल को घेर कर चारों ओर 
अवस्थित है । 


फर rf 1२ Pores 
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जिस मध्यभूमि पर अन्तःपुर की स्थिति की वात कही 
गई है। उसमें सात कक्ष हैं। इनमें से जो कक्ष सभी के 
ग्रम्तरतम प्रदेश में अबस्थित है, उसका अन्तर्गत प्राङ्गण 
अति विशाल हैं। इस कक्ष में ही महामन्दिर प्रतिष्ठित है । 
विशाल प्राङ्गण के चारों भोर चार कक्ष है। प्रत्येक कक्ष में 
एक-एक आँगन है । आँगन के चारों ओर गृइ-पंक्ति झोभा पा 
रही है। प्रत्येक कमरे में ही सामने व पीछे दोनों ओर द्वार 
हूँ । पहला कक्ष महाप्राङ्गण की पूर्व दिशा में है, जो ब्रजराज 
नन्द को आवास भूमि है। ठोक उसी के समसूृत्र में महाप्रांगण 
के पश्चिम में जो कक्ष अवस्थित है, वह द्वितीय है। इसमें 
श्रीकृष्ण की जननी यशोदा रानी रहती हैं । महाप्रांगण के उत्तर 
की ओर तीसरा कक्ष है। यह रोहिणी माता का आवास-स्थल 
है । इसी के समसूत्र में दक्षिण की ओर चतुर्थ कक्ष में जो 
गृह ( कमरे ) हैं, वे आत्मीयजनों के सत्कार के लिए निदिष्ट 
हैं। भोजन व पान की सामग्री द्वारा ये सब गृह परिपूर्ण हैं । 
तृतीय व चतुर्थ कक्षाओं में अन्पान्य गृहों के साथ शिल्पशाला 
है । शिल्पशाला में सखी-गण श्युद्गार-उपयोगी नाना प्रकार की 
शिल्प रचना करती रहती हैं। इसी में उत्तर की ओर जो 
शिल्पशालाएं हे, उनमें बलराम की अनुगत सखियाँ काम 
करती हू । 


उसी प्रकार दक्षिण की शिस्प-शाला में श्रीकृष्ण की 
वर्गस्थ सखियाँ अपनो-अपनी यूयेश्वरी के अ्रनुगत हुँ। एवं वे 
यूथेशवरीगण के अनुराग प्रभृति विषय को लेकर निरन्तर पदगान 
किया करती हुँ । केवल यही नहों, रसोदबोध के उपयोगी सभी 
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कार्य इन सब कला-भवनों में सम्पन्न होते है । बलराम व श्री- 
कृष्ण का प्रेयसीवर्ग यथाक्रम से महाप्रांगण के उत्तर व दक्षिण 
दिशाओं में अवस्थान करता है। बलराम का नीलास्थल, जो 
रामघाट नाम से प्रसिद्ध है, वह उत्तर की ओर ही अवस्थित है ! 
गोवर्धव-धारी श्रीकृष्ण की क्रीडाभूमि दक्षिण की ओर अवस्थित 
है। इसके अतिरिक्त उत्तर में बलराम एवं दक्षिण में श्रीकृष्ण 
के उपवेशन के लिए दो पृथक्‌ कक्ष निर्दिष्ठ हँ । प्रत्येक कक्ष मे 
असंख्य गृह वर्तमान हैं। कोई एक मंजिल का है, कोई दो मंजिल 
का, इसी प्रकार क्रमशः तीन, चार, सात मंजिळ तक के गृह शोभा 
पा रहे हैं । गृहरचना का शिल्प अत्यद्भुत है । एक तरफ जिस 
प्रकार का गृह अवस्थित है, उसकी विपरीत दिशा में भी ठोक 
उसी के अनुरूप गृह विन्यस्त हुआ है । अर्थात्‌ एकमंजिले गृह की 
की समान्तराल भुमि पर विद्यमान घर उसी के अनुरूप एकमंजिले 
हैं। इसी प्रक/र क्रमशः आगे अन्यान्य गृहो के सम्बन्ध में भी 
समझना होगा । प्रत्येक कक्ष में एक ही व्यवस्था है। कहना न 
होगा, जो गृह महाप्रांगण के जितना सन्चिकट है, वह उतना ही 
ऊंचा है। इसी प्रकार महाप्रांगग के चारों तरफ समस्त का 

विन्यस्त हैँ । महाप्रांगण के ठीक मध्यस्थल में क्रमोत्थित सोपानावछ 
से भूषित यह विराट्‌ मन्दिर है । ग्रही श्रीभगवान्‌ का मुख्य प्रासाद 
है । यह समग्र गोछोक धाम के मुकुट की भांति अत्यन्त मनोहर 
है। चारों तरफ़ जो सब सोपान शोभा पा रहे हुँ, वे प्रासाद के 
ऊपर चढ्ने के उपायभूत है।ये सब सोपान चारों दिशाग्रों से 
ही उठकर मध्यस्थल में परिसमाप्त होते हें । वहीं पर एक रन्धर- 
स्वरूप अवकाशस्थान है जिसके ऊर्ध्वभाग में गुक्लवर्ण द्वार 
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स्वप्रकाय ज्योति में उद्भासित है । यह पासाद देखने में ठीक सुभे 
के समान नयनरंजन है । चारों तरफ़ असंख्य मशिजहित स्तम्भ 
हुँ । प्रत्येक स्तम्भ में एक-एक पताका भुल रही है। सबसे ऊपर 
निराछम्बूप ले मानों किसी को स्पर्दा करता हुआ स्वयं भगवान्‌ 
का श्रीविग्रह शोभा पा रहा है। इस देह को कान्ति से केवल 
अन्तःपुर नही, चारों ओर की बनराजि व समस्त लीलाकुञ्ञ, . 
असंख्य पुर व ढीपपुञ्ज, यहाँ तक कि समग्र सहागोलोक धाम या 
श्वेतद्वीप उज्ज्वल ज्योति में प्रकाशित हो रहा है। यह महाज्योति 
किञ्चित्‌ मन्द होकर व्यापी वैदुण्ड व महावेकुण्ठ को उद्भासित 
कर रही है । इससे तिःसृत किरणमाला श्रीभगवान्‌ की अंग- 
कान्ति रूप ज्योतिर्यय ब्रह्मस्वरूप में सिद्धलीक के नाम से प्रसिद्ध 
है। बही ज्योति कारणवारि को स्पर्श करके साक्षात सोर 
परम्परया अनन्त कोटि ब्रह्माण्डों को प्रतिभासित कर 


रही है। 


महावृन्दावित में अवेक कुञ्ज-्बहुल केलिवन विद्यमान हैं । 
ये सब बन अत्यन्त शु एवं भगवान्‌ के सिवाय अन्य की दृष्टि 
के अगोचर हैं । अन्तरङ्ग गण, यहाँ तक कि भगवान्‌ के महिषी- 
बर्ग भी इन सब स्थानों का सन्धान नहीं जानते । महिषी-बर्ष 
लक्मी-स्वषूप हुँ, उनकी भक्ति में ऐश्वर्य-भाव का प्राधान्य है। 
इसीलिए बे सब ऐश्वर्यमय राज-प्रासाद में प्रतिष्ठित रहकर 
ऐशवर्यमथ भगवान्‌ की उपासना करती हैं, माधुर्य-लीला की 
निकेतन-स्वकूप वनस्थली का संघान नहीं जानतीं । वस्तुतः 
यह समस्त कूऽजमय वनराजि भगवान्‌ के उस प्रेयसी-वर्ग के 
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लिए अभिप्रेत है, जो समर्था रति का अधिकार प्राप्त करके उसके 
क्रमविकास के पथ पर भगवान्‌ के साथ माधुर्थ-सय विलास भे 
प्रवृत्त हुआ है। इस विलास की पूर्ण परिणति महाभावमयी 
शरीराचा मै है! महिषीरण समण्जसा रति की प्रतिएूति हूँ । 
अतः इन सब कुञ्जों में प्रवेश-छाम नहीं कर सकती । वनभूमि की 
क्रीडा अयन्त शु एवं गोपनीय है । पौर्जमासी-हपिणी योगमाया 
के अन्तराल में यह रहस्थ-लीला व रसविलास निरन्तर संघटित 
रह है। 

ग्रोकुल-पद्म के एक-एक दल में जों सब केरिवन वर्तमान 
हैं, उनमें भगवातु के वे सब्र भक्तगण वास करते हूँ, जो स्वयं 
कान्ताभाव से कान्तरूपी भगवान्‌ की रसमार्ग से उपासना 
करते हैं। इस कसल के किञ्जल्क प्रदेश में उक्त प्रेयसीवर्ग 
के अंशस्वरूप भक्तमण अवस्थित हैं | 


श्री अथवा महालक्ष्मी, भू एवं लीला भगवान्‌ की ये तीन 
मुख्य शक्तियां प्रसिद्ध हैँ । श्री अथवा महालक्ष्मी का नामान्तर 
है रमा । ये ज्ञातानन्द-स्वरूपिणी एवं भगवान्‌ की परमा शक्ति 
हं । इन्हीं से आधा र-शक्ति एवं लीला-शक्ति-ये दोनों आविशत 
होती हें। साधारशक्ति का नामाम्तर घरा अथवा धरणी है। 
इनका ही साधारणतः झूदेवी कहकर वर्णन किया जाता है। 
इस घरा-झ्प झूल प्रकृति से महतत्त्व प्रभृति सभी तत्त्व आविर्भूत 
होते हें! इस शक्ति द्वारा ही अखिल विश्व विधृत है। धरा 
अथवा पृथिवी केवल एक ब्रह्माण्ड का आधार नहीं, ये अनन्त 
कोटि ब्रह्माण्ड का एकमात्र आधार हैं । ये सब ब्रह्माण्ड भगवान्‌ के 
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रोमक्प में विद्यमान हैं । भगवान्‌ ने महावराह रूप में इस 
धरा-रूप भ्रू-शक्ति का ही उद्धार किया था। बह गोरूप एवं 
भूमिरूप में युगपन्‌ आविर्भूत होती है । यह गौ कामधेनु रूपा 
एवं यह भूमि घिन्तामणिन्स्वरूपा है। भगवान्‌ जब स्वरूपभूता 
महाशक्ति लक्ष्मी के साथ क्रीड़ा करने की इच्छा करते हैं, तब 
महालक्ष्मी गोपी-रूप मे, भगवान्‌ गोप-रूप में एवं भूदेत्री योलोक- 
खूप में आत्मप्रकाश करती हँ। उनकी लीलाशक्ति अगवत्स्व- 
रूप के आत्मभूत आनन्द को अनन्त प्रकार से उच्छलित करती 
हैं। यह लीला आत्मलीला है। यह अत्यन्त रहस्यमय एवं 
दुर्लक्ष्य है । योगिगण, ऋषिगण एवं देवगण भी, ध्यान के द्वारा 
भी इसका सन्धान नहीं पाते । 


श्रीसगवान्‌ भराशक्ति द्वारा आत्मलीला के उपयोगी एक 
महापीठ को बिनोद के लिए पृथक्‌ रूप से गोलोक में ही 
प्रकाशित करते हुँ। यह पीठ ही सहरखदल कमलाकार 
माथुर मण्डल है । इसका अन्तर्वर्ती विभाग गोकुल नाम से प्रसिद्ध 
है । यह पीठ ही औवृन्दावन-तस्व का रहस्य है। यह भक्त के 
लिए अनादि काळ से भगवान्‌ की अनादि इच्छा से रचित हुआ 
वर्तमान है । ज्ञानी अथवा कर्मी यहाँ प्रवेश-पथ नहीं पाते। इस 
पीठ का चारों ओर वेष्टन करके निरन्तर गन्धर्वगण व अप्सरो- 
गण नृत्य-गीत द्वारा पूर्णानन्द का विधान कर रहे-हैं। यहाँ के 
पुरुष व नारी सभी किशोर वयस्क हे, वे सभी भगवान्‌ की स्वरूप- 
शक्ति से प्रकट हुए होने से भगवान्‌ के ही अंश हैं.। सुखमय 
ससन्त यहाँ निरय विराजित रहता है । एनमूमि निरन्तर सुकष्ठ 
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विहगकूल की काकली द्वारा भुखरित है । भन्द मन्द समीरण के 
साथ पञ्चरेणु विकीर्ण होने से समग्र योगपीठ निरन्तर माध्ुर्यमय 
पदञ्मगन्ध से सुरभित है । यहाँ शोक अथवा दुःख, जरा अथवा 
मृत्यु, क्रोध, मात्सर्य अथवा अहङ्कार कुछ भी विद्यमान नही । 
यह गुणातीत प्रेमभक्ति स्वरूपिणी वृन्दा-देवी द्वारा सतत संरक्षित 
रहता है । वृन्दावनस्थ यह पीठ ही राघा-गोनिन्द की लीलाभूमि 
है।यह गुह्य से भी गुह्यतर है, एवं बाह्य व भान्तररूप से 
गोलोक में नित्य प्रतिष्ठित है। यह एक के बाद एक सात ग्राव- 
रणों द्वारा वेष्टित है । इस महापीठ के मध्य घ्वज-वितान-सण्डित 
माणिक्यमय मण्डप शोभा पा रहा है, जिसके केन्द्र स्थल सें 
नाना-रत्खचित दर्पण-्सदृश अउकोण योगपीठ प्रतिष्ठित है । यह 
सहस्र स्तम्भों से विधृत एवं असंख्य तोरणावली द्वारा सुशोभित 
है । इसके ऊपर माणिक्यमय सिंहासन पर अष्टदल कमल है-- 
जिसकी कणिका व केशर-राजि पर श्रीगोविन्द अपने प्रियतम 
भक्त के साथ विहार करते हैं। उक्त कणिका पर वीरासन में 
गौर-श्यामात्मक अद्वेत तेज प्रकाशमान है। अर्थात्‌ श्रीराधा- 
गोविन्द की युगलमुति इस कणिका पर परस्पर जड़ित रूप से 
भुवन-मोहन सौन्दर्य से दिगू दिगन्तर को आलोकित करती हुई 
प्रकाश पा रही है। यह गौर तेज़ श्रीराधा एवं श्याम तेज श्रीक्षष्ण 
है । जल में भाधुर्य की भाँति, वायु में स्पर्श की भाँति, चन्द्र मे 
चन्द्रिका की भाँति, अग्नि में दाहिका शक्ति की भाँति--श्रीकृष्ण 
स्वरूप में श्रीराघा रूपिणी स्वरूपशक्ति अभिन्न रूप से विराजित 
है। मेघ के अङ्कु मे जैसे सौदामिती शोभा पाती है, ये भी ठीक 


उसी प्रकार हैं । कमन के अष्ट दलों पर ललितादि अष्ट सखिर, 
पप 
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अपने-अपने स्वभाव में अवस्थित हैं । पूर्व में विशाखा, पश्चिम मे 
ललिता, उत्तर में श्रीमती एवं दक्षिण में पच्या ! अग्तिकोण मे 
शोध्या, नेत कोण में अद्रा, वायुक्रोण में श्यामला एवं ईशान- 
कोण में हरिप्रिया ! इन आए शक्तियों के पार्श्व देश में ओर भी 
आठ शत्तियाँ प्रकठ है, यथा चन्द्रावली ( चन्द्ररेखा ), वृन्दा, वदन 
सुन्दरी, मिया, मछुमतो, शशिलेखा, कुञ्जरी एवं सुमुखा । 
ये षोडश शक्तियाँ ही प्रधान हैं। इन सब शक्तियों का चाम एवं 
सन्निवेश्च अनेक प्रकार से है एवं हो सकता है । उसमें तत्वगत 
कोई पार्थक्य नही होता। पूर्ववणत योगपीठ चारों ओर से 
महारत्न-किरणों द्वारा वेश्ित है । संवत्सर की अवयव स्वरूप 
एक-एक ऋतु में पीठ एक-एक विशिष्ठ आभा से उद्दभासित होता 
है । तदनुसार एक वर्ष-चक्र के आवर्तन-काल में यहाँ ६ प्रकार 
की आभा क्रमशः दृष्टिगोचर होती है। केवल इतना ही नही 
प्रत्येक ऋतु में यद्यपि व्यापक आभा उस ऋतु के अवसान काल 
पर्यन्त एक ही रहती है, तब भी इस व्यापक आभा के अन्तर्गत 
रूप में, प्रत्येक अहोरात्र में, क्रमशः ६ बार इस पीठ का वर्ण- 
परिवर्तेन होता है। इध योग-पीठ की जो विभिन्न संज्ञाये 
सिद्ध-समाज में प्रचलित हैं, उनमें से--आनन्दसण्डप, साम्राज्य” 
मण्डप, सोभाग्यमण्डप, श्गृगारमण्डप, सुरतमण्डप, श्रीरत्त 
मण्डप, महामाधुर्य-मण्डप व राघा-सोभाग्यमण्डप--ये आठ 
प्रधान हैं। इस पीठ में श्री राघामीविन्द की ग्रह्य लीला 
दिव्य च अदिव्य समग्र जगत्‌ की दृष्टि के अगोचर अनुष्ठित हो 
रही है! इस लीला का अवसान होने पर श्री राधागोंविन्द 
अद्वय आस्मस्वख्य में विश्राम करते हैं । उस समय राधा अथवा 
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गोविन्द किसी का विग्रह प्रतिभात नहीं होता। एक अखण्ड 
व अनन्त चिन्मय रस की सत्ता में विग्रहइय अस्तमित होते 
है। इस अद्वय रस-घन भाव को आश्रय करके ही महाचैतन्य 
का उन्मेष द्वोता है । किन्तु यह सबके लिए नहीं है । 


गोकुल में सप्तकक्षामय जिस गोलाकार अन्तरंग भगवद्धाम 
का वर्णन किया गया है, उसका वेष्टन करके चारों आर अनन्त 
कोटि गोपी-गण का वासस्थल है। सभागृह की बात पहले ही 
कही गई है । इन सब असंख्य सभागृहों का पच्चकक्षात्मक सनि 
वेश उपलब्ध होता है, अर्थात्‌ सर्वत्र ही पक्षकक्षात्मक्र समग्विरूप' 
मे सभागृह विन्यस्त हूं । चारों ओर चार कक्षा हैं, मध्य में 
महाप्रांगण है । प्रत्येक कक्षा में भी उसी प्रकार चारों ओर गृह- 
पंक्ति हैं और मध्य में खण्ड-प्रांगण है । महाप्रांगण सूल में एक 
ही है, खण्ड-प्रांगण अनन्त हैं । यद्यपि आपात दृष्टि में प्रत्येक पाँच 
कक्षाओं के मध्यस्थल में ही महाप्रांगण है, यह सत्य है, तथापि 
पारमार्थिक दृष्टि में एक ही महाप्रांगण प्रत्येक पश्च-कन्षा के 
मध्यस्थलवर्ती रूप में तत्तवृकक्तानिवासी भक्त-गणों को प्रतीति- 
गोचर होता है। इसी से समझा जा सकेगा कि यद्यपि गृह- 
संख्या अनन्त है, कक्षासंख्या भी अनन्त है, यहाँ तक कि खण्ड 
प्रांगण संख्या भी अनन्त है, तथापि प्रत्येक खण्ड-प्रांगण से, या प्रति 
कक्षा से, अथवा प्रत्येक गृह से, महाप्राँगण में जाने का साक्षात 
मार्ग विद्यमानं है । यह अत्यस्त गुह्य तत्त्व है। 


पिण्ड में प्रत्येक चक्र के केन्द्र में जो बिन्दु उपलब्ध होता है, 
समग्र ब्रह्माण्ड-्हपी चक्र के केन्द्र में महाबिन्दुरूप में उसी बिन्दु की 
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हो पाया जाता है। बिन्दु के मध्य हो महाबिन्दू का दर्शन होता 
है, एवं महाबिष्दु में भी विन्दु की स्थिति विद्यमात है, यह समझा 
जा सकता है। स्वत्व प्रांगण को आश्रय करके प्रसिद्ध मार्ग 
द्वारा महाप्रांगण में प्रवेश किया जाता है, इसी प्रकार का गुप् 
पथ भी है। इस साक्षाद् उपलब्धि में कोई अन्तराय नही 
'रहता । 


महावृन्दावन में जो सब क्रोडाबन विद्यमान हैं, उनमे से 
प्रत्येक में नाना प्रकार के कुञ्ज विराजित हैं। अन्तरंग भक्त- 
गणों की तृप्ति के लिए श्री राधागोविन्द की कृञ्जलीला इन सब 
कृञो में अनुष्ठित होती हैं। सभी कुञ्ज स्वतःसिद्ध व स्वय मे 
बिश्वान्त हैं । अर्थात्‌ किसी विशिष्ट कुज की लीला में अन्य कृझ 
के साथ किसी प्रकार का सम्पर्क नहीं रहता; पुनः सभी कुछ्जों 
के परस्पर सम्बद्ध रूप में भी भगवल्लीला होती है । 


इसीलिए यद्यपि बाह्य दृष्टि से एक कुझ के साथ अपर किस्त 
कुञ्च का कोई सम्पर्क नहीं है, तथापि प्रत्येक कुञ्ज के साथ प्रत्येक 
का गुप्त सम्बन्ध है, एवं अत्यन्त गुप्त सञ्चरण मार्ग भी है । एक-एक 
बन भावानुयायिनी प्रकृति का एक-एक प्रतीक है। भाव अनन्त होने 
से केलि-काननों की वास्तविक संख्या भी अनन्त ही है । किन्तु 
हृष्टि भेद से भाव का जैसा श्रेणी-विभाग सम्भव है, ठीक उसी 
प्रकार केलिबन का भी श्रेणी-विभाग हो सकता है। रसिक व 
भावुक गण अपने-अपने दृष्ट्रिकोण से इस प्रकार का विभाग कर 
भी लेते हैं; एक ही प्रकृति के सूल में अभिन्न रहने पर भी बिलास 
के वैशिष्टय के अनुसार उसमें आस्वादन का वैचित्र्य हुआ करता 


श्रीक्कष्ण-प्रसङ्ग : १०२ 


रूप में चारों ओर विकीर्ण होती है, ठीक उसो प्रकार गोकुल-पद्च 
से छटा निर्गत होकर वहिरंग-स्वरूप पुरमण्डळ पर्यस्त प्रसारित है। 
लूतातन्तु की भाँति ऐसे असंख्य पथ चतुदिक विद्यमान हैं । 


श्रीवृ्दावन के वर्णन के प्रसंग में स्यामकुण्ड, राधाकुण्ड, 
गोवर्धन पर्बत, यमुना, इन कुछेक विपयों पर भी संक्षेप में कुछ 
कहना आवश्यक है । श्यामकुण्ड व राभाकुण्ड स्वरूपतः परस्पर 
पृथक रूप से अबस्थित रहने पर भी दोनों के बीच संयोग है। 
पूर्व में श्यामकुण्ड और पश्चिम में राधाकुण्ड अवस्थित हैं । दोनो 
कुण्डी का योग कराने वाला सेतु एक कुण्ड से दूसरे में जलन्सञ्चार 
के लिए विद्यमान है। राघाकुण्ड एक चतुष्कोण सरोवर है, जिसमे 
रवच्छ जलराशि निरन्तर शोभा पा रही है। इसके चारों ओर 
चार घाट एवं चार माणमय मन्दिर स्थापित हैं। प्रत्येक घाट 
के दोनों पारखी पर रत्वमथ कुटीर है । चारों ओर की भूमि से 
जळ में अवतीर्ण होने के लिए माणरलमय सोपान श्रेणी विन्यस्त 
है। राघाकुण्ड के आठ तरफ ही आए बुझ हैं। पूर्व में कदम्ब 
कुज, पश्चिम में आम्रकुञ्ज, दक्षिण में चम्पककुझज एवं उत्तर 
में गोकुलकुञ्ज । उसी प्रकार अग्ति, नेऋत, बायु व ईशान इन 
चार कोणों में भी चार पृथक्‌-पृथक्‌ माघवीकुञ्ज शोभा पा रहे हैं| 
चतुःशाला उसकी प्रान्तभूमि पर बिस्तारित है। राधाकुण्ड के 
पुर्व की ओर श्यामकुण्ड है । सेतु के द्वारा दोनों कुण्डों का सगभ 
है, यह एक बार पहले ही कहा गया है। कुण्ड के चारों तरफ 
एवं प्रत्येक कुझ को घेर कर पुष्पवन विराजित है । इन सब 
उद्यानों में असख्य वर्णों के नाना प्रकार के गचविरशिष्ट सुन्दर 
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सुन्दर पुष्प प्रस्फुटित हुए रहते हैं । छहों ऋतुओं के पुष्प समान 
भाव से इन सब उद्यानों में संब समय उपलब्ध होते हैँ । 
पुष्प वस के साथ-साथ असंख्य उपवन चारों ओर से घेरे 
हुए हैं, जिनमें सब समय छहों ऋतुओं के फल शोभा 
पाते हुँ । इन सब वन व उपवनों में नाना-जातीथ पक्षी निरन्तर 
भगवान्‌ का गुणगान कर रहे हैं । पुष्प व फळ की भाँति असंख्य 
प्रकार की लताओं के वितान भी उच्च, निम्न, आवृत ब उन्मुक्त 
प्रभृति विभिन्न प्रकार से शोभा पा रहे हैं । कुण्ड-सलिळ में विभिन्न 
वर्णो के श्वेत, नील, रक्त, पीत यदि नाना पद्म प्रस्फुटित हैँ । 
इँस-हँसी, चक्रबाक-चक्रवाकी, डाहुक-डाहुकी प्रभृति क्रीडा कर 
रहे हैं | उत्तर दिशा के घाट पर अनङ्गमञ्जरी का कुझ है | उसके 
पात ही ललिता का कुझ है। इस कुझ्ञ को राजपाट-धाम कूळज 
कहते हैँ । इस कुञ्ज में मध्याह्वकाल में राधाकृष्ण विश्राम करते 
है। यहाँ पर सेवा का उपयोगी समस्त द्रव्य-सम्भार सर्वदा 
प्रस्तुत रहता है । इससे संलस्न एक चित्र-शाला है । नाना प्रकार 
के चित्र एवं वेशभूषा उसमें सर्वदा ही उपस्थित रहते हैँ । इस 
कुञ्ज का अपर नाम है-जो भक्तसमाज में विशेष रूप से 
प्रसिद्ध है~—ललितानन्ददा कुञ्ज । इसके बाहर आठ ओर आठ 
कुञ्ज हैं । एक-एक कुञ्ज का वर्ण एक-एक प्रकार का है । इसी- 
लिए आठ दिशाओं में निरन्तर आठ वर्ण क्रीडा कर रहे हैं | 
जिस कुञ्ज में जो वर्ण प्रतिभासित होता है, वहाँ की तर-छता, 
पशु-पक्षी सभी वही वर्ण धारण करते हैं ! राधा-कृष्ण इस कुञ्ज 
मे प्रवेश करने के समय उसी वर्ण में रञ्जित होकर प्रकाशित 
होते हैं । सिद्ध भक्तगणों की दृष्टि के अनुखार इन आठ कुङओं का 
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विन्यास इस प्रकार है--पूर्व में चित्रा का कञ्ज, पश्चिम में 
तुखुविद्या का, उत्तर में ललिरा का, दक्षिण में चम्पकलता का, 
अग्निकोण में इन्दुरैगा का. सेनन में रखुदेवी का, वायुकोण में 
सुदेवी का, एवं ईशानवीण में विशाल दा कुन शोभा पा रहा 
है। ललिता बोर विशाखा को छोड़कर येप छः कश्यों का वर्ण 
इस प्रकार है--चिंत्रा का चित्रवर्ण, इन्दुरेखा का श्वेतवर्ण, 
चम्पकळला फा पीतवर्ण, रज्ूदेवी का ग्यामवर्ण, तुइ्गविद्या 
का लोहितवर्ण, सुदेवी का हृरिदृवर्ण । 


राधाकुण्ड की भाँति श्यामदुण्ड में भी आए नर्मससाओं के 
आठ कूज हैँ । इयामकुण्ड के वायुकोण में जा घार है, उसका 
नाम मानस-पावनव्राद है, उसमें स्वयं श्री राधा स्नाव दारती हैं । 
उत्तर दिशा के घाट का नाम मधुर घाट है. उसमें ललिता स्वाम 
करती हैं । ईशानकोण में उज्ज्वल घाट है, बहा विशाखा स्नान 
करली हैं। ठीक इसी प्रकार अजुन, गन्धर्व, कोकिळ, विदग्ध, 
ससम्द प्रभृति सखाओं के घाट पर उनकी अपनी-अपनी संखियाँ 
स्नान करती हैं 1 सखा व सखी के बन्धन-सुत्र का रहस्य इससे 
समझा जा सकेगा । 


गोवर्धन पर्यंत अप्राकृत लीला का एक विशिष्ट क्षेत्र है! 
इसके साथ, यहाँ से निःसृत भानसगङ्गा का सविरोष सम्बन्ध 
है । वृत्दावन-तल-वाहिनी श्रोयमुचा का स्थान भी विशेष रूप से 
उल्लेखनीय है। विरजा-भेद न होने तक जैसे वैकण्ठ-धाम में 
प्रवेश नहीं होता. ठीक उसी प्रकार यमुना-मेद न कर पाने तक 
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स्वयं भगवान्‌ के धाम में प्रवेश नहीं पाया जाता । आध्यात्मिक 
हृष्टि से यमुना सुषुम्णा-स्थानापन्न है, यह बात बृहदब्रह्मसंहिता 
में स्पष्ठ रूप से उल्लिखित है। सुषुम्णा को भ्राश्षय न करके जिस 
प्रकार योगी का संचार सम्भव नहीं होता, ठीक उसी प्रकार 
यमुना को आश्रय न करने पर भगवान्‌ की नित्यलीला का स्थान 
आल्म-प्रकाश नहीं कर सकता । यभुना सूर्यकन्या-रूप से प्रसिद्ध 
है, कालात्मक यम भो सूर्य के तनथ हैं । सुतरां काल के अतीत 
नित्यघाम कालशक्ति यमुना के दूसरे पार अवस्थित है, यह 
स्वाभाविक है! 


बैकुण्ठ अथवा गोलोक आदि में कौन-कौन भक्त वास करते 
है, या कर सकते हैं, यह विचारणीय है। वैकुण्ठ-धाम को आपात- 
ष्टरि से दो पृथक्‌-पृथक्‌ अंशों भें विभक्त किया जा सकता. है। 
उनमें जो वाह्यांशा है, बह परमात्मा का अधिष्ठान-क्षेत्र होने से 
उसके साथ माया का सम्बन्ध है। यद्यपि यह धाम माया के 
अतीत है, तब भी परमात्मा माया के अधिष्ठाता हैं, एवं उनके 
ईक्षण से माया क्षुब्ध होती है, अतः एक प्रकार से उनका माया 
से सम्बन्ध स्वीकार करना होता है। परमात्मा के चिह्मक्ति- 
सम्पन्न होने पर भी, इस शक्ति की पुर्ण कलाओं का विकास 
उसमें नहीं रहता, इस कारण परमात्मा साया के अधिष्ठाता हो 
सकते हूँ । अवतार आदि का स्थात वैकुण्ठ के इस बाह्यांझ मे 
निदिष्ट है । जिन सब खण्ड-वैकुण्ठों की बात पहले कही गई है 
वे परमात्मा के स्वांशों के ही क्षेत्र हैं। इन सब क्षेत्रों में उस-उस 
क्षेत्र का अंधिपति एवं उसके परिवार-मण्डल के अतिरिक्त योगी 
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भक्त गण विराजते हैं । कहना न होगा ये सभी मुक्त पुरुष हैं। 
ये सभी साक्षि-स्वरूप हैं। ये सभी न्युन था अधिक रूप से परमात्मा 
से तादातयन्सम्पन्म होकर परमात्म-भाव में भावित है । इन 
सभी का आत्मज्ञान सिद्ध हुश्वा है, अथ च ये सभी परमात्मा के 
भक्त हैं। यह भक्ति ही इनका योग है। बैकुण्ठ के आन्तर 
मण्डल में दास्य-भावापच्त भक्तगणों का निवास है! बाह्ामण्डल 
में जो भक्त वास करते हैं, वे भक्त होने पर भी योगी होने से 
ऐश्वर्य-प्रिय हैं । इस योग-भक्ति का पूर्ण बिकास होने पर वे 
परमात्मा के साथ अभेद प्राप्त होकर ईश्वर-पद वाच्य हो जाते 
हुँ । जब तक भगवच्चरणों में इस ऐश्वर्य का समर्पण एवं पुर्ण 
आत्मनिवेदन नहीं होता, तब तक वे लोग बैकुण्ठ के अन्तर्भण्डल 
में प्रबेश नहीं कर सक्ते । अन्तर्मण्डल में प्रवेश करने के लिए 
कैद्ुर्ग अथवा दास्य स्वोकार करके ही प्रवेश करना होगा । 
जो ईश्वर-भावापन्‍्न है, बड़ भक्त होने पर भी योगी है, प्रकृत 
भक्त नहीं--वैकुण्ठ के अन्तर्भण्डन में उमका स्थान नहीं । मुख्य 
बात सेवक अथवा किकर से भिन्न अन्ध कोई भी अन्तर्मण्डल 
में स्थान-लाभ नहीं करता । सेवा ही भर्गित का यथार्थ स्वरूप 
है । इसी अन्तर्मण्डल में साछोत्रय, सामीप्य, साठि, साथुज्य व 
सारूप्य--भत्रतगणों की ये पञ्चविध अवस्थाए हैँ । मण्डल के 
भीतर प्रविष्ट होते ही सालोक्य अवस्था सिद्ध होती है। 
सालोक्य से समान लोक में निवास समझा जाता है, अर्थात्‌ 
प्रभु जिस लोक में वास करते हैं, जब उनका भक्त किकर 
उसी लोक में स्थान-चाम करता है, तब उसे सालोक्थ लाभ 
कहा जाता है । भगवान्‌ की सविशेष प्रभा ही उनका स्वशोक- 


१०७ : श्रीकृष्ण-प्रसङ्ग 


अर्थात्‌ शुद्ध वेकुण्ठ एवं विविशेष प्रभा ब्रह्मज्योतिः है, यह 
स्मरण रखना होगा! उपासना के क्रम-विकास में जब भक्त क्रमशः 
उपास्य के अधिकतर निकटवर्ती होता रहता हे, तब उसकी 
अवस्था को साभीप्य कहा जाता है। इस ग्रवस्था में नित्य 
ही भगवान्‌ का रूप सन्निहित भाव से वह अनुभव करता 
है । सालोक्य अवस्था में यह सन्निधान प्रकट नहीं हाता । 
सामीप्य का पूर्ण विकास होने पर अपना स्वरूप उपास्य भगवान्‌ 
के स्वरूप में परिणत होता है । यही सारूप्यावस्था का उन्मेष है । 
इस अवस्था में भक्त भगवदू-आकार प्राप्त होते पर भी वस्तुतः 
भगवान्‌ का किञ्कुर अथवा दास-भावापन्म ही रहता है। उसके 
बाद भक्ति की महिला से, भगवत्कृपा से साहि अवस्था को अभि- 
व्यक्ति होने पर भक्त के मध्य भगवात्‌ को शक्ति फूट उठती है । इस 
शक्ति का भी एक क्रमिक विकास है । उसकी पूर्णता सिद्ध होने 
पर सायुञ्यावस्था अनाहूत भाव से हो आ जाती है। तब भक्त 
केवल भगवान्‌ के समान शक्ति-सम्पन्न नहीं, नित्य ही भगवत्स्वरूप 
मे युक्त रहते हैं । भगवत्तत्ता में ही उनकी सत्ता होती है, भगव- 
त्शक्ति ही उनकी शक्ति होती है, भगवान्‌ का रूप ही उनका रूप 
होता है--ऐसी अवस्था उदित होती है । वस्तुतः यह भगवत्स्वरूपं 
के साथ अभेद-भाव है । 


भम्वद्‌-घास के बहिर्मण्डल में परमात्मा की अधिष्ठान-भूमि 
पर योगि-गण वास करते हैं, यह बात पहले ही कही गई है। 
थे मुक्तं व भक्त हैं, इसमें सन्देह नहीं । हाँ, प्रकृति-भेद से इनमे 
अनेक वैचित्र्य है । परमात्मदर्शन व भगवद॒दर्शन के बीच पार्थक्य 
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है। उसी प्रकार परमात्मदर्शन में भी अन्तर्भेद हैं । निविशेष 
अवस्था के अन्तराल में पारमित सविशेष भाव का जो स्फुरण है, 
बही परमात्मा की स्फूमि है। परमात्मदर्शन योगी को होता है। 
योगी मात्र ही ( अर्थात्‌ सभी योगी ) शाम्त भक्तों के अन्तर्गत हैं। 
इस भक्ति के उन्मेप में अबन्मिष व पूर्ण निकास प्रभृति भेदों ये 
नाना अवस्थाएँ हैं । तदनुसार परमात्मा के साक्षास्कार में भी 
एक स्वभावसिद्ध क्रम वर्तमान है । पहले ज्योति का उन्मेष होता 
है, उमके बाद क्रमशः यह उन्मेप-प्रा् ज्योति घनीभूत एवं 
वळ्याकार में परिणत होते-्होते चरम अवस्था में मण्डलाकार मे 
प्रकाशमान होती है। आदित्य मण्डल की भाँति यह मण्डल हो 
परमात्मा है । इस अवस्था में भी शान्त भक्ति का पूर्ण विकास 
नहीं हुआ । जब वह होता है, तब मण्डल कै बीच आकार का 
दर्शन होता है | मण्डल इस आकार को घेरे हुए उसके आधार- 
रूप मे प्रकाशमान रहता है। यह आकार ऐशवर्य-प्रधाच भगवान 
का हो सकता है, अथवा माुर्य-प्रधान भगवानु के ऐश्वर्याश को 
अभिव्यक्ति भी हो सकता है । इसी कारण शान्त भक्तगण कभी 
ज्योतिर्मण्डल के रूप में, कभी नारायण के रूप में, अथवा कभी 
द्विभुज मुरलीघर के रूप में, अथवा इसी प्रकार के किसी अन्य 
रूप में आत्मा का दर्शन पाते हैं। शान्त भवित के पूर्ण विकास के 
पहले प्रक्ृति-विशेष में क्रियाशर्वित के विकास के साथ-साथ ऐश्वर्य 
की अभिव्यक्ति होतो है । मुक्तावस्था होते के कारण साक्तिहुप 
में ज्ञान शक्ति की अभिव्यक्ति नित्य-सिद्ध है । किन्तु क्रियाशक्ति 
साघारणतः क्रम अवलम्बन करके प्रकाशित होती है । यह क्रम- 
प्रकाश की पराकाष्ठा पूर्ण परमात्म-भाव की प्रतिष्ठा हुँ । प्रकृति- 
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विशेष हो अथवा विशेष कारण हो तो क्रियाशक्ति को विक्रास 
नहीं भी हो सकता । तब तटस्थ दशा ही विद्यमान रहती है । पुनः 
किसी-किसी की प्रकृति के अनुसार क्रियाशक्ति का पूर्ण विकास रहने 
पर भी तटस्थ भाव च्युत नहीं होता, अन्य पच्च से कहें तो आश्रित 
भर्वतभाव का उन्मेष होता है! जिनका ऐसा होता है वे लोग, एवं 
जो ऐश्वर्य का पुर्ण विकास होने के पश्चात्‌ उसका समर्पण करके 
अग्रसर हो पाते है, वे लोग, सहज ही वैकुण्ठ के अन्तर्मण्डल में 
प्रवेश कर सकते हैं । 


सनक, सनन्दन, सनछुमार ब सनातन~-थे चारों परमहंप 
शान्त भक्तों के प्रसिद्ध उदाहरण हैं। किन्तु श्रजलीला में इनका 
प्रवेश नहीं है, क्योंकि एक ओर ब्रह्मानन्द और दूसरी ओर लीला- 
रस इन दोनों की मध्य रेखा पर शान्त रस की अवस्थिति है । यह 
ठीक ब्रह्मानम्द नहों, क्योंकि यह रसात्मक है, अथच यह लीला- 
रस भी नहीं, क्योंकि इसमें भगवान्‌ के साथ भक्त का ममत्वदूलक 
कोई सम्बन्ध नहीं ! शान्त भक्त-गणों के अन्तराकाक्ष में पर- 
मात्मा का साक्षात्कार होता है। परमात्मा विधु, करुणामय, 
नित्य-स्वरूप-स्थित, भत्माराम-गणों का आदर्श-स्वरूप है। 
सच्चिदानन्द का साकार आविर्भाव परब्रह्व-स्वरूप है। ये लोग 
निनिमेष नेत्रो से परब्रह्म का साक्षात्कार किया करते हैं। यही 
इनके पक्ष में सेवा है। इसका नास रूप सेवा है। ये लोग ही 
दिञ्यसूरि एवे रूप-लेवक भक्त हैं। 


वेकुण्ठघास के अन्तर्मण्डल में ऐसे ही सेवक भक्त हैं। 
इसके आगे दास्यभाव दी. वेकूष्ठ का प्रधान-भाव है । दासगणों में 
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चाना प्रकार का श्रेणी-विभाग है। इनमें अधिकारी पुरुषों का 
एक मण्डल हैँ । ये सब ही दिव्यभावापच्च एवं भगवात्‌ के जगदू- 
व्यापार मे नित्य सद्दायक हैं। अर्थातु यै सब अधिकारी भक्त 
भगवानु के दास के रूप में जगत्‌ के समस्त कार्यों की श्यृद्धला- 
पूर्वक व्यवस्था करते हैं । वस्तुतः ये लोग परमात्मा के स्वांशरूप 
में ही जगत्‌ के कार्य करते हूँ । किन्तु इनकी स्थिति का एक पहुल 
ऐसा भी है, जिसमें ये भी अन्याय रूप-सेवकों की भाति भगवान 
के रूप-सेवक हैं । केवल इतना ही नहीं, इनमें से कोई-कोई 
सविशेष भाग्योदयवशतः भगवात्‌ के साथ अन्तरंग सम्बन्ध मे 
सम्बद्ध हूँ । सुतरां श्रपनी स्वभावोचित खोला का एक पहलू 
भी इनमें है। बैन्दव जगत में जिस अधिकारी मण्डल की बात कही 
गई है, उसको इसका छाया रूप समभा जा सकता है। 


बैकुण्ठ एवं गोलोक ये दोनों घाम बस्तुतः एक व अभिन्न हैँ । 
षोडश कलापूर्ण न होने से वेकुण्ठ से गोलोकघाम में प्रविष्ठ होने 
का अधिकार महों उत्पन्न होता । वैकुण्ठनाथ भगवान्‌ षोडशवर्ण- 
वयस्क पूर्ण-किशोर-सति हैं। भक्त क्रमशः आराधना के प्रभाव से 
अपनी कलाओं का विकास करने में समर्थ होने पर महाळचमी 
स्वरूप में स्थिति लाभ करता है। वेकुण्ठ की भक्त भण्डली मे 
सभी वस्तुतः महालक्ष्मी के ही अंश हैं। ये सब अंश क्रमशः उपा- 
सना के प्रभाव से अंशिस्वरूप में स्थिति-लाभ करते हैं--नारायण 
रूपी भगवान्‌ की पूर्ण सेवा का अधिकार एक मात्र महालक्ष्मी 
को है । सुतरां साक्षाद्‌ रूप में भगवानु का सेवाधिकार प्राप्त 
करना हो तो उनकी स्वरूपभूता शक्तिके साथ तादात्म्यलाभ करना 
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ही होगः। जब पोडश कलाओं का पूर्ण विकास होता है, तब छक्मी 
न नारायण का अभेद सिद्ध होता है। यही पूर्णत्व है । भक्त पूर्णत्व 
लाभ करके महाउ्योतिधन अद्वेत स्वरूप में स्थान प्राप्त करता है-- 
एकसाथ द्वादश सूर्य प्रज्वलित होकर महासविता रूप धारण करते 
हैं। वह महाज्योतिर्सण्डल ही गोलोकधाम है! तब सप्रदशी 
कलाख्पा षोडशी स्वयं में स्वयं ही विश्नान्त रहती हैं एवं अपने 
साथ स्वयं ही कीडा करती हैं। यह्दी राघा-कृषण-लीळा है । 
राधा व कृष्ण थुगलभूति हैं । राधा कुष्ण के विन एवं कृष्ण 
राधा के बिना अपूर्ण हैं। एक ही आत्मा के मानों दो अङ्ग 
अपने साथ स्वयं कीडा करने के लिए इस प्रकार का विग्रइ-सेद 
योगमाया के प्रभाव से प्रकट करते हें। उद्देश्य है---लीलारस 
का आस्वादन । वस्तुतः यहू नित्य, अनादि ब अनन्त है । किन्तु 
एक दिशा से देखने पर इसकी भी एक परावस्था है, बह रीला- 
तीत है । नित्य लीला से लीलातीत स्वरूप में निर्गत होते के लिए 
ही कुञ्ज च तिकुञ्ज लीला का क्रम-विन्यास है । नित्यलीना 
एबं लीलातीत इस दोनों अवस्थाओं के अन्तराल में एक 
महा विश्ञाम वर्तमान है! यही राघा-गोविन्द की सुषुप्ति है । इसी 
का परवर्ती जो जागरण है, वही है महाचैतन्यूप का अपने स्वरुप 
मे प्रतिष्ठित होना । 


पञ्चदश कलापूर्ण होने पर ही महामण्डल प्रकाशित होता है, 
एवं साथ-साथ मध्यबिन्दु-रूप में अमृत-स्वरूप घोडशीकला 
आत्मप्रकाश करती है । षोडशकला का विकास ही पूर्णस्वळाभ 
है । जब तक पञ्चदश कलाओं ने मण्डलाकार धारण नही किया 
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तब तक कालचक्र का आवर्तन होता रहता है। इस कालचक्र में 
पञ्चदश कला नित्य वर्तमान हैं। जो पोडशी हैं, वे कालचक्र की ” 
अन्तःपाती च हराने पर भो काऊचक्र की आधारभूता होने से उनको 
भो नित्या में परिगणित किया जाता है! पोडशी अमृत 


स्वरूपा है, पञ्चदशी वस्तुतः कालरूपा है । पञ्चदशी से पोडशी 


में प्रवेश एवं षोडशी से छटा रूप में निर्गत होकर सप्तदशी 


छप में आविर्भाव--ग्रध्यात्स जगतु का यही अतिगम्भीर रहस्य है। 


पहले जिस गोलोकघाम की बात कही गई है, वह वस्तुतः 
षोडशी की परावस्था को बात है! षोडशी पूर्ण होने पर उसी 
पूर्णता की साक्षि-रूप में, सप्तदशी नित्य जागरूक भाव में विराजित 
होती है । पोडशी पूर्ण है, यह सप्तदशी जानती है, किन्तु षोडशी 
उसे नहीं जानती अथवा उसकी उपलब्धि नहीं कर सकती । अहप- 
वयस्क शिशु जिस प्रकार पबित्र एवं निर्मल चरित्र का होता है, 
एवं चह शिशु अपनी पवित्रता की स्वयं उपलब्धि नहीं कर पाता 
ठीक उसो प्रकार षोडशी पूर्ण होते पर भी अपने पूर्णत्व की 
स्वयं उपलब्धि नहीं कर पाती । अथच यह उपलब्धि स्वयंप्रकाश 
चैतन्य के लिए नितान्त आवश्यक है । बयोंकि प्रकाश तत्त्व विशुद्ध _ 
तम प्रकाश-छूप होकर भी प्रकाशमान न होने पर अप्रकाश वा ' 
जड़ ही रह जाता है। इसीलिए शक्ति-भिन्‍न शिव जिस प्रकार 
दब-मात्र हैं, ठीक उसी प्रकार विमर्श के बिना प्रकाश भी 
अप्रकाश वा जड़मात्र है। अर्थात्‌ प्रकाश प्रकाशात्मक होने पर 
भी, जो प्रकाश रूप में उसकी पहचान करा देता है वही विमर्श 
हैँ-यह प्रकाश की ही अन्तरङ्गा शक्ति है । षोडशी वा सप्रदशी 
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के सम्बःध में भो ठोक इसी प्रकार ही समझना होगा । सदशी के 
बिना षोडशी पूर्ण होकर भी अपूर्ण-कल्प है । 


लक्मी व नारायण परस्पर मिलित होकर ब्रह्मरूप में अवेत 
विद।नन्दमथ महासत्ता के रूप में प्रतिष्ठित होते हैं। इस महासत्ता 
मे जो महाशक्ति क्रीडा करती है-भिन्न रूप में नहीं, भिन्‍ता- 
भिन्त रूप में भी नहीं--अभिवन रूप में क्रीडा करती है, एवं 
श्रद्वेत रूप में जो नित्यमिलित रहती है, वह सप्तदशी कला है। 
वस्तुतः अमा कला इसी का स्वरूप है। इसी का भक्तगण राधा- 
तत्त्व के रूप में अर्थात्‌ स्वयं भगवान्‌ की महाभाव रूपा निजशक्ति 
के रूप में वर्णन करते है। वस्तुतः गोलोकाख्य अद्वेत महासत्ता 
एक व अनन्त है । तथापि महाशक्ति के नित्य-सीछामयौ होने से 
इस अखण्ड अद्वेत सत्ता के वक्षःस्थल पर निरन्तर॑ लीला- 
बिलास चल रहा है। यह लीला ही राधाकृष्ण की युगल- 
लीला है। राधा कहने से आधा समझना होगा--भर्थात्‌ आधा 
कृष्ण आधा राघा | दोनों के सम्मिलत में एक अखण्ड रसमय तत्त्व 
विग्रह के रूप में नित्य प्रतिष्ठित है। राधा व कृष्ण बस्तुतः एक 
होते पर भी लीला के लिए परस्पर पृथकवत्‌ प्रतिभासमान होते 
हैं । अर्थात्‌ जागतिक भाषा में कहने जाँय तो जिसको अद्वेत 
रखतत्व कहा जाता है, वह एक प्रकार से शओराधा-कृष्ण की 
सुषुप्तावस्था है। इस अवस्था में श्रीराधा को भी स्फूर्ति नहीं, 
श्रीकृष्ण की भी स्फूति नहीं । दोनों समस्त विशेषों का परिहार 
करके महासुषुप्ति में निमग्न हैं। जब यह सुषु्ति भङ्ग होती है, 
अर्थात्‌ जब श्रीगोविन्द के अंग से विश्लिष्ठ होकर श्रीराघा जाग 


प्र 
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उठती हैं, एवं जब श्रीराधा के जागरण के साथ-साथ स्वभावतः 
गोविन्द भी प्रबुद्ध होते हें, तब अनला लीलामय, विचिचन्माधुर्य- 
मय, संस्थातीत बिलासमय, अनन्तभाचमय एवं अवमत रसों के 
के अनन्त प्रकार के आस्वाद से पूर्ण व्रजधास स्फुट हो उठता 
है,एवं उसके साथ-साथ उसका वैभव छपी गोलोक घाम भी चिक्रास- 
प्राप्त होता है। 


इससे यह समझा जायगा कि समग्र गोकुल, बृन्दावन, 
यहाँ तक कि गोलोक-घाम भी इस दृष्टि से श्रीराघा के आत्म- 
प्रसारण से सम्भूत है। सुवर्ण जिस प्रकार कसूर, अंगद, हार 
प्रभृति विविध आशभूषणों के रूप में प्रकाशित होने पर भी सर्वत्र 
अक्षुण्ण अपने स्वरुप में विद्यमान रहता है, ठीक उसी प्रकार 
श्रीमती राधारानी समग्र लीलाभूमि एवं उसके अन्तर्गत समस्त 
पुरवर्ग, कुञ्जादि, कक्ष-गृहादि, नाना भाव की, नाना प्रकार 
की भक्त'मण्डली, पशु-पक्षी, कीट-पतंग, धेनुन्वत्स, वृक्ष-लता, 
फल-फूल, कुण्ड व नदी रूप में अनन्त वेचित्य के साथ प्रकाशित 
होने पर भी सर्वत्र ही उनके अपने स्वरूप में अक्षुण्ण रहती हैं । 
व्रजवासी प्रेभनेत्रो से सर्वत्र राधा को ही देखते हुँ । क्‍योंकि ब्रज 
की प्रत्येक वस्तु ही राघा-उपादान से गठित है। श्रीराधा को 
भलीग्रकार पहचानने की सामर्थ्यं एकमात्र श्रीगोविन्द में है । 
क्षजवासि-गण राधा के सम्यक्‌ परिचय-प्राप्त नहीं हो सकते। 
इसीलिए श्रीकृष्ण नित्य-छीला-भूमि के प्रत्येक अणु-परसाणु में 
श्रीराघा का सौन्दर्य-दर्शन करते हैं, एवं उनकी अङ्ग-गन्ध प्राप्त 
करते हैं । 
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श्रीराघा-स्वरूंप के परिणाम रूप में न्जभूमि का आविर्भाव 
होता है। स्त्ररूप-शज्ित का तत्त्वान्तर-परिणाम नहीं होता + 
किन्तु शक्ति-विक्षेप-हूप परिणाम होने में बाधा नहीं | यह 
परिणाम श्ीराधा की अंगभूत योगमाया के द्वारा निष्पन्न होता 
है । योगमाया लीलाझूमि की रचना की अधिष्ठात्री शक्ति हैं। 
राघाङ्ग के सदंश से अन्तरंग सब धाम एवं सब लीलास्थल प्रकट 
होते हैं । आनन्दांश कायव्यृह द्वारा प्रन्तरंग भक्तगणों के स्वरूप मे 
आत्मप्रकाश करता है। 


वस्तुतः सन्धिनी, संविद्व व ह्लादिनी ये तीन शक्तियां एवं 
उसी प्रकार की और भी अवानन्तर शक्तियों की समष्टिभूत स्वरूप- 
शक्ति अमा-कला वा राधा हैं। इन सब शक्तियों में हलादिनी 
का प्राधान्य होने से एवं अन्यान्य शक्तियां उसकी अञ्गभूत होने 
से कोई-कोई हूलादिनी-झूपमें ही श्रीराधा का वर्णन करते हँ ॥ 
वस्नुतः यह शक्तिपुञन ही श्रीराधा नामसे प्रसिद्ध है एवे यही 
श्रीकृष्ण का विग्रह है । ताच्तिक दृष्टि से बैकुण्ठनाथ भगवान्‌ जिस 
प्रकार षड़गुणविग्रह हैं अर्थात्‌ ६ अप्राकृत गुण (ज्ञान, वीर्य 
बल, ऐश्वर्य--इत्यादि ) समष्टि-भाव से उनके देहस्वहूप हैँ, ठीक 
उसी प्रकार पारमाथिक दृष्टि से सन्धिनी, संवित्‌, ह्लादिनी प्रभृति 
स्वरूप-शक्ति, एवं गुण-प्रचात भाव से विचार करने पर कहा 
जां सकता है कि अनन्त स्वरूपशक्ति-विशिष्ट ह्लादिनीशक्ति ही 
श्रीराचा का विग्रह है । इही कारण श्रीकृष्ण के अंग से निशान्त 
लीला में अर्थात्‌ महासुषुप्तिभंग के समय श्रीराधा के अंग पृथक्‌ 
भाव में निसृत होते हैं । श्रीराधा के अंग से श्रीकृष्ण के अंग नि सृट 


है. 
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नहीं होते । किन्तु बह भी नहों होता ऐसा नहीं, हां उसे विभिन्न 
दहि के अनुसार समझना होगा । गरौँ उस प्रसङ्ग की आलोचना 
का प्रयोजन नहीं है। 


साम्यभावापस्त अवस्था ही श्रीकृष्ण का विग्रह है । 


पूर्वोक्त विवरण से प्रतीत होमा कि यह नित्य लोलाभूमि 
जाग्रत्‌ अवस्था है । हमलोग मायिक आवरण से आच्छन्न होकर 
इस समय जिस अवस्था में है, यह जाग्रत्‌ नाम से हमें परिचित 
होनेपर भी वस्तुतः स्वप्वावस्था है। हुम जिसेस्वप्न वा सुपुप्ति 
अवस्था कहते हैं, बह इस महास्वप्न के ही अन्तर्गत अवान्तर 
अवस्था मात्र है ! जिसे ब्रह्मावस्था कहा जादा है, जो निविशेष 
चिन्मात्र व वैचित्यहीन है, वही वास्तविक सुपुप्ति है। शर्थात्‌ 
पारमार्थिक हष्ठटि से यह नित्यलीलामव श्रीवृन्दावन का बिलास 
ही हमारी जाग्रतु अवस्था है। ब्राह्मी-स्थिति-छप चित्प्तिष्ठा ही 
हमारी सुषुमि अवस्था है एवं यह संसार पर्यटन वा लोक- 
लोकान्तरों में समचरण रूप अवस्था ही स्वप्नावस्था है। लीला- 
तीत एवं भावातीत परमपद में प्रवेश कर पाने पर वही हमारी 
तुरीय अवस्था के रूप में परिगणित होगी । 


भायिक जगतु अनन्त ब्रह्माण्ड संबित माया एवं उसके 
अन्तर्गत समस्त दृश्य व सोगराशि, एवं सभी प्रकार का घटन 
एक शब्द में कहें तो काल की अनन्त लीला है । सुब ही सुषुप्त 
रूपी ब्रह्म में माया के प्रभाव से स्वप्नवत्‌ आरोपित हुआ है। 
वस्तुतः यह ब्रह्म का विवर्त है, अर्थात्‌ समग्र मायिक जगत्‌ इसी 
कारण ही किसी-किसी को हटि में ब्रह्म का विवर्त होने से 


११७ : श्वीकुष्ण-प्रसङ्ग 


श्रीराधा का विवर्त देह है। इसी लिए रज्जु के विवर्त सर्प में 
जैसे तार-तार अनुसन्धान करते पर भी रज्जु को नहीं पाथा 
जाता, उसी प्रकार समग्र मायिक जगतु में तार-तार अनुसन्धान 
करने पर भी श्रीराधाको नहीं पाया जा सकता, क्योंकि बिवर्त में उपा- 
दान कारण एवं कार्य की समसत्ता ही नहीं रहती । किन्तु ब्रजभूमि 
वा गोलोक वैसा नहीं है। क्योंकि वह राधारूप उपादान 
का परिणामात्मक कार्य है। यहू परिणाम अविक्ृत परिणाम 
है, यह स्मरण रखना होगा, अर्थात्‌ यह परिणाम तो है 
पर विकार नहीं । क्योंकि राधा निर्विकार हैं। इस कारण 
ही व्रजमूसि की प्रत्येक वस्तु में ही राधा को पहचाना जा 
सकता है। मृण्मय घट में जैसे मृत्तिका अनुस्यूत रहती है, 
उसी प्रकार व्रजभूमि की प्रत्येक वस्तु में ही राधा अनुस्यूत जि 


नित्य लीला रूप जो जागरण अवस्था है, बह भी प्रकृत 
जागरण नहीं । छीछातीत अवस्था ही प्रकृत जागरण वा महा“ 
जागरण अर्थात्‌ तुरीय है--वही चैतन्य-स्वरूप है, वह अनन्त है ॥ 
उसके पश्चात्‌ फिर और सुषुप्ति नहीं है, स्वप्न भो नहीं । 


अब भावराज्य के सम्बन्ध में कुछ कहा जा रहा है। 


अमा अथवा सप्रदशी कला -की बात प्रसंगतः कुछ कही गई 
है । यही पराशक्ति है । यह अनुत्तर परम प्रकाश के साथ अभिन्न 
रूप में विद्यम्न रहती है । यह प्रकाश ही महासत्ता है। महा- 
सत्ता के साथ महाशक्ति का स्वरूपगत कोई भेद नहीं । इसी 
कारण इस्‌ शक्ति को स्वरूपशक्ति कहा जाता है। यह स्वातन्त्र्य 
शक्ति का ही है इस शक्ति के ही स्वय इच्छाख्प से 


अ 
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क्रिया रूप परिग्रह करते पर इसी का विसर्ग ताम से उल्लेख 
विया जाना है। तब पूर्ण-बणित अनुत्तर प्रकाश बिन्दु नाम से 
परिचित होता है। स्वावन्व्य शक्ति चिद्रकपा होने से पर्चालत 

रिभाषानुसार चिरशक्ति नाम से अभिहित होती है। जब यह 
बिन्दु के साथ अभिन्न रूप से वर्तमान रहती है, तब यह स्वयं 
अनुत्तर निष्क्रिय एवं निस्पन्द भाव से रहती है । क्षोभ के फल 
स्वरूप जव यह विसर्ग रूप घारण करती है, तब यह क्रियात्मिका 
होती है! एक ही शक्ति एक ओर निष्क्रिय स्वरूप है, एवं दूसरी 
ओर क्रियास्वरूप । यह एक अद्भुत रहस्य है । जिन दो बिन्दुओं 
का अवलम्बन करके मिसर्ग आत्मप्रकाश करता हें, वे इन दो 
विरुद्ध कोटियों के समन्वय के प्रतीक हैं । यह विसर्भ शक्ति ही 
परमा कुण्डलिनीं है, जो एक ओर शक्तिकुण्डलिती-रूप में एवं 
दूसरी ओर प्राणकुण्डलिनी-छष में प्रकाशित होती है। शक्ति- 
भूमि से प्राणभूमि पर्यन्त सञ्चार अव्यक्त रूप से हुआ करता है। 
यही स्वरूपशक्ति का उन्मेप है! यह उस्मेष नित्य ही सवीन- 
नवीन रूपों में संघटित हो रहा है। नित्य लीला का सूळ सुत्न 
यही है । अर्थात्‌ अनुत्तर महाप्रकाक्ष से स्पन्दनातीन शक्ति निर- 
न्तर अभिनवरूप में स्पन्दित हो रही है। इसका कोई हेतु, 
निमित या प्रयोजन नहीं । इसीलिए यह केवळ लीलारूप में वणित 
है । नित्य नव-नव उन्मेष को भाषा द्वारा अथवा मानसिक चिन्ता 
द्वारा आयत्त करना सम्भव नहों है । विसर्ग शक्ति उन्मेष रूप मे 
निरन्तर प्रसव कर रही हैं । यह प्रसव-कार्य विभिन्न प्रकार का 
होने से विसर्ग शक्ति को भी विभिन्न नामों से कहा जाता है-- पर- 
विसर्ग परापर-विसर्ग एवं अपर-विसर्ग ' चिसर्श के ये तीन 
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मौलिक भेद प्रसव के तारतस्य के अनुसार ही कल्पित हुए है। 
अभेद, भेदाभेद एवं भेद -प्रसवगत इन तीनों भावों पर विसर्गादि 
तीन भेद प्रतिष्ठित हैं। परापर एवं अपर बिषर्ग की आलोचना 
वर्तमान प्रसंग में करने की आवश्यकता नहीं । केवल पर-विसर्ग 
की बात ही यहाँ कहँगे। किन्तु यह स्मरण रखना होगा कि 
बिसर्ग से ही समग्र विश्व उद्भूत हुआ करता है। भेद सृष्टि के 
मूल में जैसे विसर्ग शक्ति का खेल है, उसी प्रकार अभेद-सृष्ठि के 
मुल में भी इसी शक्ति का ही खेल जानना होगा। भेद सृष्टि अपर 
विसर्ग से, भेदाभेद सृष्टि परापर विसर्ग से एवं अभेद सृष्टि पर 
विसर्ग से होती है । नित्य लीला. में चिन्मय राज्य की आलोचना 
के प्रसंग में हमने जो योलोक अथवा वृन्दावन का प्रसंग उठाया 
है, वह परविसर्ग से ही स्फुरित होता है । परविसर्म के स्फुरण 
का वैशिष्ट्य यही है कि समग्र सृष्टि अपने अनन्त वैचित्र्य के साथ 
कायभुत पित्यक्ति के रूप में नित्य प्रतोतिगोचर होती है। अथच 
अपनी-अपनी व्यक्तिगत विचित्रता कण-मात्र भी क्षुण्ण नहीं होती । 
एक ही वस्तु को, सत्तागत अभिन्‍तता बनाए रखते हुए, भिन्नबतु 
प्रतीतिगोचर करना--यही परा विसर्ग-शक्ति को कार्य हैं। इस 
शक्ति के प्रभाव से जो अतिरिक्त नहीं है, वह अतिरिक्त के 


समान प्रतीयमान होता है । आगम का यह वैत्तगिक रहस्य ही 
प्राचीन भक्द्‌ गणों की परिभाषा में विशेष” नाम से प्रसिद्ध हुआ 
है। जो अचिन्त्य सक्ति भेद न रहने पर भी भेद-कार्य का निर्वाह 
करने में समर्थ होती है उसका नाम 'विशेष' है। स्वयं भगवात 
की अथवा अनुतर प्रकाश की यह अघटन घटन-पटीयसी अकि ल. 


नरक, घ 
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शक्ति ही वैष्णव शास्त्र में विशेष नाम से परिचित है । कहना न्‌ 
होगा, यह विसर्ग शतित की परावस्था की ही व्याख्या मान्न है। 


जब कोई शसति छुब्ध होकर कार्य खूप में कोई आकार 
ग्रहण करती है, तब यह आकार स्वरूपतः शक्तिमय होकर भी 
उससे अतिरिक्त भाव में भी प्रकाशमान होता हुँ । अर्थात्‌ ज्ञान 
से जिसका स्फुरण होता है, वह केवल ज्ञानात्मक नहीं, अवश्य ही 
ज्ञानवान्‌ भी है। सत्ता से जिसका स्फुरण होता है, वह केवल 
सत्ता नहीं, अवद्य सत्‌ भी है। इसी प्रकार जो आनन्द से प्रकट 
होता है वह स्वरूपतः आनन्द होते हुए भी आनन्द का आश्रय भी 
है । ऐसा सर्वत्र समझना होगा । पतञ्जलि ने पुरुपतत्व के सम्बन्ध 
मे एक सुत्र कहा है--द्रष्टा हक्षिमात्र: शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपश्य' ` 
अर्थात्‌ जो निर्मल हकशवित है एवं उससे भिन्न अपर कुछ नहीं, वे ही 
द्रष्टा हैं। अर्थात्‌ द्रष्टा एवं दक्शाक्ति दोनों पृथक्‌ वस्तु नही । 
उसी प्रकार ज्ञाता व ज्ञान को भी एक ही अभिन्न वस्तु जानना होगा । 
वेदान्त में 'ज्ञोऽत एव' इस सूत्र में भी इसी का इज़ित पाया 
जाता है। प्राचीन वैष्णवों ते जो धर्मभूत ज्ञान एवं चमिभूत ज्ञान 
कहकर एक ही ज्ञान की घर्मरूपता एवं घर्मिरूपता का निर्देश 
किया है, उससे भी यही सत्य प्रमाणित होता है। 


उपर्युक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि स्वरूप-शाक्ति 
के जिस अंश से जिस कार्य का स्फुरण होता है, बहु केवल बही 
शक्तिझूप हो ऐसा नहीं | बह उस शक्ति के आश्षयरूप में भी प्रका- 
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शित होता है। सन्धिनी, संवित्‌ एवं ह्लादिनी इन तीन को भगवान्‌ 
की अनन्त स्वरूप शक्तियों में आपाततः प्रधान रूप से ग्रहण किया 
जा सकता है। क्योंकि थे तीनों ही उनके सत्तागत अनन्तांश के 
अन्तर्गत यथाक्रम से सतू-चित्‌ व आनम्द इन तीनों प्रधान अंशों 
से सम्बद्ध हैं। इनमें से ह्वादिची शक्ति का ही प्राधान्य है, 
यद्यपि अञ्चखप से अन्यान्य शक्तियां इसी के अन्तर्भुक्त हैं । 
आनन्दराज्य की रचना में ह्वादिनी शक्ति का प्राधान्य रहना 
स्वाभाविक है । इस रचना-प्रणाली में पूर्वोक्त नियम का व्यभि- 
चार नहीं है। अर्थात्‌ जब गोविन्द के श्रालिज्भन से राघारानी 
बाहर आती हैं, तब उनसे पर-विसर्ग के नियमानुसार जो स्फुरण 
निरन्तर होता रहता है, वह स्वभावतः केवल आनन्दा त्मक 
होता है, ऐसा नहीं, वह आनन्द के आश्रय के रूप में भी परि, 
गणित होता है । यदि ह्लादिनी शक्ति को अर्थात्‌ श्रीराघा 
को पराशक्ति का प्रतीक कहे कर ग्रहण क्रिया जाय तब इस्त 
शक्ति से निर्गत प्रत्येक कण ही भक्तिरूप एवं भवित का आश्रय 
होगा इसमें सन्देह नहीं । अर्थात्‌ हृादिनो-शक्तिरूपा भक्तिदेवी 
से भक्तमण्डल का भाविर्भाव होता है । गै सब भकत स्वरूपतः 
ह्वादिनी शक्ति के अंश हैं, एवं वे केवळ ल्लादिनी-शवितरूप 
हैं इतना ही नहीं; ख्लादिनी-शकित का आश्रयभाव भी उनमे 
प्रकाशित है। श्रीराधा जिस प्रकार ह्लादिनी शक्ति-स्वरूपा 
होकर भी ह्लादिनी शक्ति सम्पन्न ह--उनसे निःसुत प्रत्येक भक्त 
भी ठीक उच्ती इकार है । अध्यात्म जगत्‌ का यह अत्यन्त गम्भीर 
रहस्य है । 

स्वरूपतः ्लादिनी कित होकर भी चे ह्वादिनी-शक्ति- 
विशिष्ट हैँ अर्थात्‌ बे एकाघार में भारित घ मक्त दोनों 
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हुँ । इसी कानण उनको बअहासंहिता में आनन्दचिन्मग्ररस- 
प्रतिमावितकळा' कहा गया है! बजधाम की अथवा गोलोकधाम 
के निलाभञनन्मण्ड्छ की सुधि ल्लादिती शक्ति से इसी प्रकार 
हुआ करती है । अवश्य इसमें क्रम है, प्रकार भेद है एवं भक्तिका 
आस्वादगत वैलक्षएय है । तदनुसार कान्तावर्ग, सखीवर्ग, पिता 
माता व श्रन्यान्य गुरुजन, सखा, नर्मसखा, प्रियनर्म-सखा प्रभृति 
सखागण एवं विभिन्‍न प्रकार की सेवा में निरत दासगण आवि- 
भुत हुआ करते हैँ । 


पहले थीराधागोविन्द के विश्राम अथवा निद्रा की बात 
कही गई है। इस विक्षाम को मध्यबिन्दु करके ्रीराघागोविन्द की 
निव्यलीला असादि काल से चल रही है एवं अनन्त काल तक 
चलेगी । यह लीला अस्तुतः राधाशक्ति की ही जीना है। बहु 
अमा बाला की क्रीडा है। यह बात भी प्रसङ्गतः उसल्लिखित 


हुई है । 


इसी उपलक्ष्य में प्रासज्भिक रूप से कुछ-एक रहस्यमय 
तत्वों की संक्षिप्त आलोचना आवश्यक प्रतीत होती है । यह 
जो निव्यलीला की बात कहदी गई, ठीक इसी प्रकार एक नित्य 
संसार अवस्था भी है! केवल वही नहीं, एतज्जातोय अन्यान्य 
अवान्तर अवस्थाएं भी हैं--जिनको नित्य न कना नहों चल 
सकता । 'नित्य' शब्द का अर्थ प्रबाह रूप में नित्य है, अर्थात्‌ 
जो पुनः पुनः आवर्तमान होता है, निरन्तर लोटता, रहता है, 
जिसका आदि नहीं एवं जिका अवसान भी नहीं 
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नित्य लोला के मध्यबिन्दु रूप में जैसे एक सुपुप्ति है, 
ठीक उसी प्रकार नित्य संसार के मध्यबिन्दु रूप में भी एक 
युषुसि है । इस सुबुप्ति-अवस्था में ही संसार अस्तमित होता 
है। पुनः यहीं से नवीन रूप में संसार की प्रवृत्ति होती है । 
इस प्रकार एकबार संसार निवृत्त होकर विश्रान्त होता है एबं 
पुन: इस अवस्था से ही उसकी प्रवृत्ति होती है । इसी प्रकार 
संसार का नित्य आवर्तन अनादिकाल से ही जल रहा है। 
ठीक इसी प्रकार नित्य लीला भी निकुञ्ज के बीच महाबिन्दु में 
विश्वाम-प्राप् होती है, इस बिन्दु के क्षुब्ध होते पर वह 
पुन: फूट उठती है।इस प्रकार अनादिकाल से यह आनन्द" 
मयी लीला पुनः पुनः आवतित हो रही है। नित्य संसार का 
सासयिक विश्वाम जिस प्रकार खिर-विश्राम नहीं है, उसी प्रकार 
नित्य लीला का सामयिक उपशम भो चिर उपशम नहीं है! 
क्योंकि दोनों ओर ही शक्ति का प्रवाहं अनादि एवं अनन्त है। 


नित्य संसार कहने से यह नहीं समझा जाता कि कोई 
जीव उस्तमें आबद्ध रहकर चिरदिन मुक्ति अथवा परमानन्द के 
सन्धान-लाभ से वञ्चित रहता है । जीव प्राकृतिक नियमानुसार 
यथासमय योग्यता-अर्जनपुर्वक संस्र का भेद करने में समर्थ है, 
इसमें सन्देह नहीं। प्रत्येक जीव के सम्बन्ध में ही यह एकही 
नियम है । किन्तु उससे सांसार खाली नहीं हो जाता । संसार 
का घारा-प्रवाइ जिस प्रकार चल रहा था वेसे ही चरता 
रहता है। नवजात प्रत्येक “शशु अकाल में काल के कवल 
मे पतित न होने पर ब्राल्य पोगण्ड केञ्चोर प्रभृति अवस्था 
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भेद करके यौवन में पदार्पण करता है एवं यौवन से प्रोढ़ 
अवस्था में से होकर वार्घक्य में उपनीत होता है। कोई भी 
चिरक्राल शिशु अथवा किशोर अथवा युवक अवस्था में आबद्ध 
नहीं रहता। सभी काल के स्रोत में अग्रसर होते रहते हैं। 
जगत्‌ के किसी भी मनुष्य के सम्बन्ध में इस नियम का व्यभिचार 
नहीं | तथापि यह सत्य है कि शिशु, किशोर एवं युवक जगत्‌ 
मे नित्य ही विद्यमान हैं। इसका अर्थ यही है कि शेशव-भाव 
नित्य है। भाव का जो कोई भी आश्रय है, वह भी नित्य है । 
सुतरां कोई निर्दिष्ट व्यक्ति चिर-दिन शिशु नहीं रहता यह्‌ 
सत्य है, किन्तु नित्य-शिशु हमेशा ही है। यह नित्य शिशु जब 
जिसको आश्रय बनाकर अभिव्यक्त होता है । तब बही व्यक्ति 
लोक-नयन के समक्न शिशुरूप में परिचित होता है । सुतरां एक 
हिसाब से जैसे यह सत्य है कि किसी व्यक्ति का भी शिशुः 
भाव अथवा अन्य कोई भाव स्थायी नहीं, दूसरी ओर यह भी 
सत्य है, कि व्यक्तिसम्बन्ध-विरहित रूप से प्रत्येक भाव 
ही स्थायी है। अर्थात्‌ स्थायी भाव ही जब जिस अभिव्यञ्जक 
आधार में आत्मप्रकाश करता है, तब यह आधार उस भावका 
परिचायक होकर सबको प्रतीतिगोचर होता है। अर्थात्‌ जैसे 
इन्द्र पद नित्य है, किन्तु जो जीव अपने पुण्य-फल से इस पद 
को प्राप्त होता है, वह जब तक इस पद पर प्रतिष्ठित रहता है, 
तब तक इन्द्र रूप में परिचित होता है, किन्तु बष् में उसे इस 
पद का अतिक्रम करके अग्रसर होना ही पड़ता है। तब फिर 
बह्‌ इन्द्र नहीं रहता, किन्तु स्मरण रखना होगा कि इन्द्र-पद 
तन भी रिक्त नही रहता अन्य कोई व्यक्ति तच इस पद 
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प्रर अधिरूढ़ होता है। इसीलिए व्यक्तिगत रूपसे किसी झा भी 
इन्द्रत्व स्थायी न होने पर भी वास्तव में इन्द्रत्व एक स्थायी. 
आव है। जिस प्रकार नित्य भाव है वैसे हो उस भाव का नित्य 
आश्रय भी है । उसको ही यथार्थ इन्द्र कहते हैं । यह इन्द्र एवं 
उसका पद इन्त्रत्व, दोनों ही अभिन्न हैं। इसका ध्वंस नहीं 
है, विनाश नही है, यहाँ तक कि निवृत्ति भी नहीं है, यह 
समझना होगा । 


मायिक जगत्‌ का जी नियम है, चिदानन्दसय लीला-जगत्‌ 
का भी ठीक बही नियम है। सायिक जगत्‌ में जिस प्रकार मित्य 
शासार का खेल आवर्तित हो रहा है, अथच व्यक्तिगत रूप से 
कोई जीव उसमें आबद्ध नहीं, उसी प्रकार नित्य जगत्‌ में भी 
जानना होगा । मायिक जगत्‌ के प्रत्येक भाव का एक मित्य 
आकार है। उसको आश्रय करके ही सब जीव माया का खेल 
खेल रहे हैं। सब जीवों के मायातीत हो जाने पर भी मायिक 
जगत के इस खेल का अवसान नहीं होता । इसका एकमात्र 
कारण है--इस नित्यभाव का नित्यग्राश्षय, एवं आश्रय तथा भाव 
का परस्पर अभेद । 


जब ह्लादिनी शक्ति से प्रकाश रूप में, विलास रूपमें एवं 
स्वाँश रूप में अनन्त भवत-मण्डल का आविर्भाव होता है, तब ये सब 
भक्त केवल ह्लादिनी शक्ति के ही अंश रूप में नित्य परिगणित 
नहीं होते, इन सब अंशों के आश्रय रूप में भी वे नित्य हैं । अथच 
दोनों ही एक एवं अभिन्न हैं। भाव भी नित्य है एवं भाव का 
आश्रय भी नित्य है। ये ही नित्यलीला के उपकरण हैं । जो जीव 


न 
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मावा-राज्य में प्रावद्ध हैं, जब गुरुन्गोचिन्द की कपा से वे प्रबुद्ध 
होकर नित्य वृम्दावन में अपने धाम में प्रतिष्ठित होंगे, तब वे 
भी पूर्वोक्त किसी न किसी भाव का आश्रयण करके ही यह 
प्रतिष्ठा-लाभ करेंगे। यह भाव हो उनका स्वभाव या अपना 
भाव है। पहले ही कहा गया है कि यह भाव नित्य है एवं आश्रय 
भी नित्य है, क्योंकि दोनों अभिन्न हैं। भायाबद्ध जीव मायामुक्त 
होकर, भगवत्कृपा से प्राप्त भर्ति के प्रभाव से इप घाम में 
स्थान पाता है। यह भक्ति ही भावरूपा भवित है। यही मुक्त 
जीव का स्वभाव है । किसी जोब के व्रज-घाम में स्वक्षीय भाव 
को प्राप्त होने पर उसका यह स्वभाव ही उसकी आनन्द-लीळा 
का नियामक होता है । शिशु जैसे गर्भधारिणी जननी को स्वभावतः 
स्नेह करता है, जननी भी उसी प्रकार अपने शिशु को स्वभावतः 
स्नेह करती है । दोनों ओर स्वभाव ही नियामक है । विधि- 
निषेध का कोई शासन इस स्वभाव पर कार्य नहीं कर सकता । 


° 


2 इ = एस 
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पूर्वोक्त विवरण से रागात्मिका भक्ति एवं रागानुगा सक्ति 
का विवरण समझा जा सकेगा ! रागात्मिका भक्ति रागस्वरूपा है । 
वह स्वभावसिद्ध है, वस्तुतः यही स्वभाव है। यह किसी को 
सीखना नहीं पड़ता एवं सिखाना भी नहीं पड़तः--इसकी प्रवृत्ति 
स्वतः ही होती है । किन्तु रागानुगा भक्ति इसका प्रतिबिम्ब है । 
जीव तटस्थ शर्वित से प्रकट होता है, इस कारण से, एवं तटस्थ 
शर्बित स्वच्छ दर्पण की भाँति प्रतिबिम्बग्राहिणी है इसलिए, जीव 
के भगवदुन्मुख होते ही यह स्वभाव-भूता रागास्मिका भवित 
उसमें प्रतिबिम्बित होती है । थह प्रतिबिम्ब ही स्वच्छ जीव- 
हृदय में आविशत रागानुगा भक्ति है । किन्तु यह भाव नही । 
जब तक जीव मायिक जगत्‌ मे मायिक देह को आश्रय करके वर्ष- 
मान रहता है, तब तक यह रागानुगा भक्ति उसका एकमात्र 
अवलम्बन है । रागानुगा! भक्ति की साधया करते-करते भाग्य- 
क्रम से भाव का उदय होता है । यही स्वभाव या अपना भाब” 
है। यह रांमात्मिका भक्ति के ही अर्थात्‌ ह्लादिनी शक्तिरूपा 
श्री राधिका के ही श्रोअङ्गसे «निःसृत एक किरण है। इस 
भाव को प्राप्त होने पर जीव भावरूपा अर्थात्‌ स्वभाव-सिद्धा भक्ति 
को उपलब्धि कुर सकता है एवं उसका देइ तब भाव-देह रूप मे 
परिणत होता है । यह देह ब्रज का देह है। भावदेह भावराज्ट 
की बस्तु है, मायाराज्य की बस्तु नहीं । किन्तु मायाराज्य मे 
रहने पर भी इसका उद्भव एवं विकास हो सकता है । 
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वस्तुतः इस भावदेह की अभिव्यक्ति न होने पर्यन्त भाव- 
जगत्‌ में प्रबेश का अधिकार नहीं होता एवं प्रकत भगवत्साधना 
का आरम्भ ही नहीं होता । अशुद्ध मायिक देहु से भगवत्साधना 
नहीं होती, यह कहने की आवश्यकता नहीं । प्रवर्तक अवस्था की 
परिसमात्ति एवं साधक अवस्था का उदय इस भाव के विकास 
द्वारा ही निरूपित होता है । 


भावदेह का ग्राकार एवं प्रकार स्वभाव के ही अनुरूप है। 
यह चिदानन्दमय देह है! इसमें पुरुष-प्रकृति का कोई भेद नही । 
किन्तु लीला-रस के आस्वादन के लिए इसमें रसास्थादन में उप- 
योगी समस्त वैचित्र्य ही संघटित होता है। उसमें भाव क्षुण्ण 
नहीं होता । ब्रजभूमि में अथवा उसकी विभ्ूति-स्वरूप गोलोक- 
घाम में, या ऐइवर्यमय परम-ब्योम में भकतमाचच का ही स्वरूप 
भावमय है । यह भाव नित्य-सिद्ध है एवं भावाश्रय भक्त भी 
नित्य-सिद्ध हैँ । किन्तु जिन भत्रतों ने इस भाव के अनुगत होकर 
रागानुगा भक्ति के प्रभाव सं भावदह प्राप्त की है, वे पूर्वोत्त 
नित्य-सिद्ध भक्तों के अनुगत हैं, स्वतन्त्र वहीं । 


ये सब भक्त ब्रजधाम में आगन्तुक हैं। वस्तुत: इनके ही 
लिए नित्य लोला है। इनके भाव अवस्था से प्रेम अवस्था तक 
उन्नीत होने पर,- इनके समीप साक्षाद्‌ रूप से भगवानु प्रकट होते 
हैं, क्योंकि प्रेम का आविर्भाव न होने पर्यन्त भगवदुदर्शन नही 
होता । तब यह भावभक्ति प्रेमभक्ति के रूप में प्रसिद्धि-लाम 
करती है । प्रेमभक्ति के पूर्ण विकास को ही साधना की परि- 
समाप्ति समझना चाहिए । ब्रज में मी साधक हैं गोलोक में भी 


१२९ ; श्रीकुष्ण-प्रसृङ्ग 


साधक हैं, वैकुण्ठ में भी साधक हैं। ये सब भक्त अर्थातु प्रेसभक्त 
भगवद्दशन के अधिकारी होकर भगवान्‌ की नित्य-लीला में 
योग-दान करते हैं । यह सिद्धावस्था है। इस अवस्था में अर्थात्‌ 
लीलानुभूति के क्रम-विकास में प्रेमभकति रस रूप में परिणति 
लाभ करती है। प्रेमभक्ति की पुर्ण अभिव्यक्ति महाभाव है! 
जो भहाभाव-हूपा हैं, वे ही भक्तकुल की चुडामणि हैं! वे ही 
्लादिंनीसा रमूता स्वयं श्रीराधा हैं। इसी लिए प्रेममक्ति की पराकाष्ठा 
लाभ करके अर्थात्‌ श्रोराधाभाव को प्राप्त होकर श्रीगोविन्द के 
साथ अन्तर्लीला में प्रविष्ठ होते का सामर्थ्यं उत्पन्त होता है! 
प्रेमभक्ति की पूर्णता सिद्ध होने पर ही कुञ्जलीला का अवसान 
होता है । तब श्रीराघाकृष्ण की निकुञ्जलीला अत्यन्त गुप्त रूप 
से, यहाँ तक कि सखीगण के भी अगोचर अनुष्ठित होती है । 
इस लीला के पर्यवसान में ही रसकी अभिव्यक्ति होती है। 
रस की अभिव्यक्ति एबं अमृतपान एक ही बात है। इसके 
फलस्वरूप राष्छागोविन्द लीला के अवसान में विश्वाम-सुख 
लाभ करते हूं । इसके बाद पूर्ववत्‌ कुञ्जभङ्ग के साथ-साथ 
नित्य लीळा का पुनरावर्तन होता रहता है । 


जो कुछ कहा गया उससे समझा जा सकता है कि भगवान्‌ 
की नित्यलीला वास्तव में नित्य है। केवळ नित्य नहीं, प्रतिनियत 
अभिनव एवं प्रतिक्षण नव-नव रूप में आस्वाद्यमान है । किन्तु 
स्मरण रखना होगा कि लीला अनादि व अनन्त होवे से निए 
होने पर भी, श्रीराधा एवं गोविन्द दोनों ही नित्य होने पर 


मी राधा के अशमूठ मावमय अनन्त ब विकि! 
र्‌ 
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भक्तवृन्द नित्य होते पर भी, जिसके लिए इस लीला का अनुष्ठान 
होता है वही जीव, मायासुवत भगवद्रूप में अप्राकृत मावमय- 
देहन्सन्पन्त नित्यलीला के अन्तर्शुक्त हैं, वह जीव चिर दिन ही इस 
लीला में आबद्ध रहेगा, ऐसी कोई बात नहीं है । वैकुष्ठादि नित्य 
धाम में, यहाँ नक कि ब्रजभूमि सें भी भक्तरणों का क्रम-विकास 
बिद्यमान है । क्योंकि जो साधक हैं वे सक्ति के विकास 
के साथ-साथ सिद्धावस्था प्राम करते रहते हैं । कोई भी भक्त 
जब महाभाव की पराकाष्ठा को प्राप्त होते हैं, तब वे राघा-तत्व 
के साथ तादात्म्य लाभ करते हैं । उसके बाद निकुञ्ज-लीला 
के अवसान में वे रसनिष्पस्ति रूप में पूर्ण सिद्धि को प्राप्त होकर 
महाकृपा के फलस्वरूप युगल-निद्रा से उत्थित होकर अनादि 
महसुषुप्ति का भेद करने में समर्थ होते हैं ! यही प्रकृत महा जागरण 
या विशुद्ध चैतन्यावस्था है। यही अद्वेत आत्मस्वरूप का साक्षात्कार 
है। इस अनादि महासुषुपि की बात बाद में कही जायेगी 1 
ब्रजलीला का तत्त्व भली प्रकार समझने के लिए सुषुप्ति- 
रहस्य का बिश्लेषण करना आवश्यक हे। जहाँ सुषुप्ति नहीं 
अथच जहां स्वप्न भी नहीं बही प्रकृत जाग्रतु अवस्था है। उसी 
को महाजागरण अथवा परमच्चैतन्य कहकर निर्देश करना चल 
सकता है । वस्तुतः जगे रहना ही चेतन रहना है। वही चैतन्य 
है। सुषुप्ति अचेतन-भाव अथवा जडत्व है। जो चेतन है, वह 
वस्तुतः ही चेतन है, अचेतन नही । अथच स्वातन्त्य-वशतः वह 
आंशिक रूप में अचेतन हो सकता है। यह अचेतन होना ह 
सुषुप्त होना अथवा निद्रित होना है। इसी का नामान्तर आत्म- 
विस्मृति है किन्तु यह -ूलक अथर 


३ ~ 
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स्वेच्छासूलक है, अतएवं यह भी एक अभिनय है। वस्तुतः चैतन्य 
की नाटूय-लीला इस सुषुप्ति रूप अथवा आ त्मविस्मृति रूप यवनिका 
के ग्रहण से ही प्रारम्भ होती है । 


चैतन्य का स्वेच्छागृहीत यह सुषुपभाव लाभास मात्र है । 
इसके द्वारा वस्तुतः चैतन्य विक्त न होने पर भी प्रतिभास रूप में 
अभितथ की भाँति महाचैतव्य का किञ्चित्‌ भेशमात्र इस सुषुप्ति 
अथवा अचेतन्य द्वारा ग्रस्त होता है! अर्थात्‌ महाचैतन्य जाग्रत्‌ 
ही है, अथच अत्यन्त क्षीण अंश में मानो सुपु या आत्मविस्मृत 
हो जाता है । यह उसकी स्वाभाविक क्रीडा है । इस क्रीडा को 
स्वभाव, लीळा, अविद्या अथवा महेच्छा--जों भी कहा जाय, उसे 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता । मानो महाचैतन्य की १५ 
कलाओं से भी अधिक परिमाणनविशिए कला चैतन्यस्वरूप 
में ही प्रतिष्ठित रहती है । किश्चित्‌ न्थून एक कला आभास रूप में 
सुषुम हो जाती है। लीलामयी सृष्टि की धारा इस कला में से 
होकर ही फूट निकलती है । 


यह जो सुपुसि है, यह वस्तुतः अनादि सुषु्ि है, श्रथ च 
चैतन्य की स्वेच्छाकृत होने से प्रतिक्षा हो इसका आदि है, यह 
कहा जा सकता है । क्योंकि महेच्छा नित्य वर्तमान है। उसमें 
अतीत अथवा अनुगत का सम्बन्ध नहीं रहता ! 


इस महासुषुप्ति में चैतन्यमथ पुरुष स्वप्नवत भासित हो 
उठते हैं । जो स्वातन्त्य शक्ति महाचैतन्य के स्वरूपभूत रूप में 
सदा प्रकाशमान है. वह यहाँ पर भी विद्यमान रहती है महा 
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चैतन्य से सुधुप्ति के अन्तराल में जिस यिक्षिष्ट चैतन्य का आविर्भाव 
होता है, वही परम पुरुष है । इस आविसवि की धारा अनन्त हैं, एवं 
प्रणाली सूलवः एक होवे पर भी कार्यतः विभिन्न हैं । मब इम लोग 
इस अनन्त धारा की एक धारा लेकर ही लीलामयी युद्चि का 
रहस्य समभझसे की चेष्टा कर रहे हैं । 


जब प्रथम पुरुष आविश्चूंत हुए, तब वे स्वरूपभूत शक्ति क्रे 
द्वारा विशिष्ट होकर ही आविर्भूत हुए । महाचैतन्य व परम 
पुरुष में पार्थक्य यही है कि जो स्वातन्व्य महाचैतन्म में निरवच्छिन्न 
है, वह परम पुरुष में अतिक्षीण-अवच्छेद-विझिए रूप में हो प्रकट 
होता है । इस किश्चिन्मात्र अवच्छित्रतावशतः परम ग्रद्गेत तत्त्व 
युगल रूप में प्रकाशमान होता है । पूर्व बाणत ये परमपुरुष ही 
श्री-क्रष्ण-तत्त्व है, एवे उनकी स्वरूपभूता शक्ति ही श्रीराधा हैं। 
परम स्वरूप का जो स्वभाव है, उनकी स्वरूपभूता शक्ति का भी 
वह स्वभाव होता है । श्रनादि सुपुसि के अतीत महाचैतन्य विशुद्ध 
चैतन्य मात्र है। किन्तु जो परम पुरुप रूप में आविभू'त होते हैं, 
बे आनन्द स्वरूप--मित्य चिन्मय स्वप्रकाश आनन्द स्वरूप--हैं, 
उनकी स्वरुपभूता शक्ति भी ऐसी ही आनन्दरूपा अर्थात्‌ हला" 
दिनी हैं, जो संधिनी, संवित्‌ प्रभृति शक्तिपु को अङ्ग छप भें 
धारण करके आनन्दांश के प्राघान्यवशतः ह्वादिनी रूप में प्रकट हैं । 


इस प्रथम आविर्भाव में श्रीकृष्ण ही तत्त्व हैं, राधा केवल 
शक्तिमात्र हैं । इसलिए इस स्थळ पर श्रीकृष्ण से श्रीराधा का 
स्फुरण होता है। एवं अन्तर्मुख गति में श्रीकृष्ण के अंग में राधा का 
लग होता है । स्वतन्त्र रूप में राधा की कोई स्थिति नहीं है। 
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राधा सहाभावं स्वरुपा हैं, यह बात पहले प्रसंगत: कही गई है, एवं 
बाद में विशेष रूप से आलोचित होगी । श्रीकृष्ण परमानन्दमय 
रसराज स्वरूप हैं। श्रीकृष्ण बिन्दु हैं, राधा विसर्ग | एक बिन्दु से 
ही अन्तर्लीन अपर एक बिन्दु ज्ञोभवशत: क्रमशः निर्गत होकर 
प्रकाशमान होता है । पुनः क्षोमनिवृत्ति के साथ-साथ ही द्वितीय 
बिन्दु प्रथम बिन्दु में प्रविष्ट होकर उपसंहृत होता है। बिन्दु का 
आत्मप्रसारण होते पर विसर्गभाव का उद्भव होता है । विसर्ग के 
आत्म-सद्भोचत से अन्तर्मुख गति के प्रभाव से बिन्दु रूप में स्थिति 
होती है। विसर्ग की स्थिति नहीं, केवल यति है। बिन्दु से 
बहिपुंख गति में विसर्ग का उद्भव एवं बिन्दु से अन्तर्भुख गति में 
विसर्ग का तिरोभाव होता है। दोनों अवस्थाओं में ही बिन्दु 
गतिहीन है । विसर्ग का स्थितिभाव ही बिन्दु है, बिन्दु का गति- 
भाव ही विसर्ग है! 


यह जो श्रीकृष्णवत्व की बात कही गई इसकी भी एक 
सुपुप्रावस्था है । महाचेतव्य की जैसे क्षुद्रतम अंश में ही सुपु 
होती है, परम पुरुष श्रीकृष्ण तत्त्व में भी अति छुद्रतम अंश में 
ही सुषुप्ति होती है। इस सुपुप्ति के फलस्वरूप ही कृष्ण में 
स्वप्नवत्‌ महाभावरूषिणी राधा की स्फृति होती है, जिसका 
उल्लेख उपर किया गया । जब तक परम पुरुष की सुषु्ति नहीं 
होती तब तक कण्ण ग्रन्तर्लीनशक्ति हैं, अर्थात्‌ राधाहीन हैं । 


ठीक इसी प्रकार महाभाव रूपी राधातत््व के आभास रूप 
में सुषुप्ति अथवा आत्मविस्मृतिं का उदय होता है। सुषप्ति अथवा 
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आत्मविस्मृति से अतिरिक्त किसी अवस्था में भी षोभ नहीं उत्पन्न 
हो सकता, क्योंकि चैतन्याँश सदा क्षोम-झून्य एवं अचेतनांश वा 
सुषुधांश सदा क्षोभसय है । 


महाभाव की सुथुप्ति में स्वप्नवत्‌ भावमय जगत्‌ का आवि- 
भाव होता है। यह्दी अनन्त भावराज्य है या बहिरंग नित्य-लीला 
का अनन्त क्षेत्र है। यह भावराज्य विराटू-मण्डळन्स्वरूप है । 
इसका अन्तरंगतम अंश श्रीवृन्दावन, मध्यांश गोलोक एवं बहिरिश 
वैकुण्ठ या परव्योम है । यह भावराज्य की आभा भावराज्य को 
घेर कर अनन्त ज्योतिर्मय ब्रद्वाघाम के रूप में विराजित है । 


महाभाव की सुगुसि की भाँति भावमयी सत्ता में भी एक 
सुपुप्ति है। कहना न होगा, यह भी भावसत्ता के अतिन्षोणांदा मे 
ही प्रकाश पाती है। इस सूपु्ति के बीच स्वप्नवत्‌ अभाव का 
जगत्‌ आविभूंत होता है, यह अभाव का जगत्‌ ही मायिक जगत्‌ 
है। भेदश्ञान इस जगत्‌ का परिचायक धर्म है । भाव-जगतु 
का किञ्चित्‌ आभास लेकर विपर्यय क्रम से निद्रित मनुष्य के स्वप्न- 
दर्शन की भाँति मायिक जगत्‌ का दर्शन होता है । जाग्रत्‌ अवस्था 
के बिना जैसे स्वप्वावस्था की उपपत्ति नहीं होती--ठीक उसी 
प्रकार नित्य लीलामथ भावराज्य का आश्रय न लेकर नित्य-कर्म- 
मय अभाव जगत्‌ अर्थात्‌ सुख-दुःखमथ खण्ड-जगत्‌ आविभूत नही 
हो सकता । 


श्र 


अवतरण की ओर सर्वत्र ही आत्मसंकोच-स्वरूप विस्मृत्ति 
एवं सुषुप्ति रूप स्वेच्छागृहीत आवरण की क्रिया “विद्यमान है 
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सृष्ठि को ओर प्रत्येक स्तर में तत्त्व का स्फुरण होकर अवरोह 
क्रम में अनन्त तत्वों का प्राकट्च होता है। अखण्ड महाचैतन्य 
ही स्वातन्त्य-बल सै स्वेच्छाघुत आवरण रूप परिग्रह करके 
अनन्त रूप धारण किए रहते हैं। जो तत्त्वातीत हैं, वे ही मानो 
क्रमशः एक के बाद एक अनन्त तत्वों के आकार में स्फुरित होते 
हैं। किन्तु यह, अर्थात्‌ यह अनन्त अभिनय, अपने लिए नहीं है । 
एक ही अनेक बने हैं, एवं बन रहे हैं--यह सब ही उसका तात्विक 
रूप है, यह सब नित्य-सिद्ध है, एवं उसकी अनादि ब अनन्त लीला 
के नित्य-सिद्ध उपकरण हैं । किन्तु यह उनकी छीला के उद्देश्य 
से ही, अपने लिए नहीं । इसका द्रष्टा जीव है, भोक्ता जीव है, 
इसका आस्वादनकर्ता जीव है । ऐसी लीला का उद्देश्य, जीव को 
क्रमशः इस महालीला के भीतर से, उसकी कला के क्रमिक विकास 
के फलस्वरूप, किसी समय उसे अनन्त-कला-सम्पन्न महाचैतन्य 
रूप में प्रतिष्ठित करना है । इसीलिए प्रत्येक स्तर में हीं लीळा के 
दो पहलू हैं : एक इस लीला की सीमा में आबद्ध रहकर निरन्तर 
इसी का अनुवर्तन करना और दुसरा--लीला का दर्शन करते- 
करते व आस्वादन करते-करते पुष्ठि लाभ करके लीला के उद्देश्य 
को प्राप्त होकर लोलातीत अवस्था में अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित 
होचा । भोजन करके वृप्तिलाभ होते पर जैसे भोजन की आवश्य" 
कता नहीं रहती, उसी प्रकार लीला के फलस्वरूप आत्म-विकास 
सम्पुर्ण होते पर लीला की आवश्यकता नहीं रहपी। तब स्वभाव 
ही जीव को लीला-मण्डल से बाहर खींच छे जाता है । किन्तु 
जब तक लीला का उद्देश्य पूरा नहीं होता, जब्ग तक भवृहि 
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बिदूरित नहों होती, जब तक कला का सम्पक्‌ विकास सिद्ध नहीं 
होता, तब तक लीला में स्थिति अवश्यम्भावी हैं। 

वास्तव में जैसे मंतार-लीका था मायिक जगत्‌ की छीला 
नित्य है, उसी प्रकार संसार के अतीत, माया से अस्पष्ट, बिशुद्ध 
भावराज्य की लीला भी नित्य है। किन्तु जीव किसी लीला में 
भी आबद्ध रहने को बाध्य नहीं । छीलातीत अवस्था का संघान 
न्‌ पाने पर्यन्त, लेला में पुनः पुन: आवर्तन अवश्यम्भावी है। 
किन्तु इस निरन्तर आवर्तेत के फलस्वरूप जब थोड़ा-घोड़ा करके 
कला का क्रमिक विकास सम्पन्न होता हैँ, तब लीळातीत का 
संधान स्वयं ही स्फुट हो उठता हैं। तब लीला-निवृत्ति होती 
है। लीला में फिर पुनरावृत्ति नहीं होती। यह लीलानिवृत्ति स्थायी 
है । यह नित्य लीला के अन्तर्गत सामयिक निवृत्ति नहीं है । 

नित्य छीला में संकोच व बिकास का खेल निरन्तर चल 
रहा हैं। यह विसर्ग का व्यापार है। इससे प्रकृत प्रस्ताब में 
स्थिति नहीं होती । प्रत्येक आवर्तत के बाद ही एक आभास 
रूप स्थिति की अवस्था है अवध्य, किन्तु चह स्थामो नही होती। 
बहु प्रकृत स्थिति नहीं । यह स्थिति ही बिन्दु है, इसमें सन्देह 
नहीं। किन्तु जीव उसको पकड़ कर रह नहीं सकता, उत्तको 
पुनः रीरा के आवर्त में अथवा ,विसर्ग के अन्तरंग यें लोट भावा 
होता है। 

इसका कारण क्या है? विसर्ग बिन्दु को दो प्रकार से प्राप्त 
ही सकता है। एक, न जानते हुए अर्यात्‌ अज्ञात रूप से हीं 
प्रकृति के नियम का अनुसरण करके सामयिक रूप से किञ्चित्‌ 
कौल के लिए बिन्दु में बिक्षाम करना, एवं मलान्ति-अपनोदन के 
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बाद पुनः लीला-भूमि में लौट आना । द्वितीय, ज्ञानपूर्वकं अर्थात्‌ 
आनते हुए साधना के परिपाक-निबन्धन स्वीय-स्बीय स्वरूप सत्ता के 
क्रम-विकांस के फलस्वरूप बिन्दु रूप में प्रतिष्ठा-्लाभ करना । 
इस अवस्था में विसर्ग फिर विसर्ग नहीं रहता । कला-विकैस 
के साथ-साथ वह पूर्णत्व-लाभ करता है, एवं बिच्दु-रूप धारण 
करता है। यही बिन्दु की स्वरूप में स्थिति है। यह अवस्था 
लाभ करने पर विसर्ग का फिर पुनरावर्तन नहीं होता । इसके 
बाद परावस्था-लाभ का सूत्रपात होता है । 


मायिक जगतु सृष्टि से प्रलय पर्यन्त अनन्त कर्मों में विश्लुब्ध 
रहता है, एवं प्रलय के बाद समस्त वैचित्र्य के उपशम के फल- 
स्वरूप कारण-संलिल में अव्यक्त एकाकार घारण करता है, 
एवं विश्वाम-लाभ करता है। किन्तु यह अज्ञानपूर्वक होता है! 


इस कारण ही यह विश्वास चिर-विश्राम में परिणत नहीं 
हो सकता । जगत्‌ का व जीव-मण्डली का अतृप्त अंश कर्मपथ पर 
अभिनव सृष्टि में प्रत्यांवर्तेत करता है । चक्र के आवर्तन की भॉति 
निरन्तर यहु प्रकार चल रहा है। ज्ञाने का उदय न होने पर्यन्त 
इस आवर्तन या घूणि के हाथ से अव्याहति पाने का कोई उपाय 
नहीं । भोवजगत्‌ की नित्य लीला भी ठीक इसी प्रकार की है। 
क्योकि समग्र भावजगत्‌ अथवा ब्रजभूमि अनन्त वैचित्र्य के साथ 
देनम्दिन लीलावसान के समय एक बार महाभाव में उपसंहत 
होती है। यहे सामयिक विश्रान्ति की अवस्था है। किन्तु इसके 
बाद पुनः इस महाभाव से अनन्त भावरारि अभिनव लीलारस 
के आस्वादन के लिए प्रकट हो जाती है। पूर्वोक्त विश्रान्ति 
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सभी के लिए चिर विभान्ति नहीं होती, क्योंकि भाव-जगत में भ 
जीव का क्रम-विकास हैं । भाव का उदय होने पर भाव-जगत्‌ र 
प्रवेश होता है, यह सत्य है, किन्तु प्रेम का विकास होने पर भी 
लीला की सम्यक स्फूति नहीं हो सकती । 
क्योंकि, प्रेम की अभिव्यक्ति के पथ पर क्रमशः अनेक 
अवस्थाएँ प्राप्त करनी होती हैं, जिसकी परिसमाप्त होने 
पर महाभाव की पराकाष्ठा राधा-तत्व में स्थिति होती है । प्रेम, 
स्नेह, प्रणय, मान, अनुराग प्रभृति प्रेममक्ति-विकास की .एक- 
एक पृथक-पृथक्‌ शूमियाँ हँ । अक्ति के विकास के तारतम्य के अनु- 
सार ळीलारस के आस्वादन में तारतम्य है । जीव को क्रमशः 
सभी का आस्वादन करमा होगा, नहीं तो चिकला की पुष्टि 
सम्पन्न न होगी । प्रेम-भक्ति की अभिव्यक्ति जीव-हुदय में राघा- 
तत्व पर्यन्त निष्पन्न होने पर यइ जीव राधामावापन्न हुआ है, 
यह कहा जा सकता है । उसे फिर भावराज्य की बहिरंग लीला 
में पुनरावर्तन नहीं करना होगा। किन्तु जब तक जीव का 
कमविकास इस प्रकार नहीं होता तब तक बाध्य होकर ही 
उसको पुसः पुनः लोला में आवर्तन करना होता है। श्रह्म को 
जानना जिस प्रकार ब्रह्म हो जाना है, ठीक उसी प्रकार राधा 
को उसी समय ठोक जाना जायेगा, जब भक्त क्रम-विकास के 
फलस्वरूप राधा-भाव में स्थिति-लाभ करेगा | 
संक्षेप में कहें तो भाव को महाभाव होना होगा। यही 
त्रजलीला का उद्देश्य है। यह न होने पर्यन्त भाव दैनिक आवर्तन 
पै महानिशा के समय एकबार महाआव सें प्रविष्ट होकर किञ्चित्‌ 
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श्रीकृष्ण-तत्त्व पर्यन्त प्रतिष्ठा लाभ कर लेमे पर महान्रैतन्स 
रूप परमावस्या में जाने का मार्ग परिष्कृत हो जाता है। 
श्रीकृष्ण-तत्व रसराज-स्वदूय हुँ । यह अप्राकृत नित्य नवीन काम- 
त्व का स्वरूप है । दस अवस्था में प्रतिष्ठित त हो पाने पर उक्त 
भु अथवा अनादि सुप्ति वा महासुषुप्ति का भेद करने का और 
कोई मार्ग नहीं मिलता । यह मूल भविद्या प्रथवा आत्म-विस्मृति 
अवगत न होने पर मद्दाचैतन्य-स्वखप में स्थिति किस प्रकार 
सम्भव हीगी ? 

महाभाव के बाहर भावराज्य की बात पहले वणित हुई है । 
महाभाव की क्रिया से ही भावराज्य का विकास होता है। 
महाभाव की क्रिया राधा-कृष्ण की नित्य निक्नुञ्जन्लीला का 
नामान्तर है। इस क्रिया से महाभाव के वाह्य प्रदेश में एक 
आलोक-मण्डल की सृष्टि होती है। यह मण्डल ही भाव-राज्य का 
आश्रय है। भहाभाव के निष्क्रिय हो जाने पर आलोक मण्डल का 
विकास नही होता, तब भावराज्य अस्तमित होता है। महाभाव 
अन्तर्मुख पथ पर अग्रसर होते होते किसी एक मद्दाच्षण में रस- 
स्वरूप में आत्मसमर्पण करता है। पुनः इस स्वरूप से निर्मत होकर 
पहले स्थान पर लौट आता है। यह जो एक बार अन्तमुँख और 
एक बार बहिसुख गति है, यही महाभाव की क्रिया है। यह क्रिया 
विद्यमान रहते आलोक-मण्डल आविशत हुए बिना रहे 
नहीँ सकता। किन्तु स्मरण रखना होगा कि महाभाव के, अन्तर्मुख 
गति से महारस की ओर क्रमश: अग्रसर होते रहने पर, बहिर्मुख 
गति मन्द हो जाती है, ग्रतएव उक्त ्रालोकन्मण्डल का ह्लास 
हो आता है। ऐसा ही प्रत्येक स्तर के सम्बन्ध में समझना 


१४१ : श्ीकुजा-मसङ्कु 


होगा । सुतरां भावजगत्‌ पुनः पुनः महाभाव में प्रविष्ठ होता है 
एव उससे निर्गत होने के कारण ही भावज़गत्‌ के बाह्य प्रदेश 
में एक आालोक-मण्डल रचित होता है! यही ब्रह्मघास वा 
ब्रह्मलोक नाम से प्रसिद्धि पाता है। समग्र अभाव का जगत्‌ 
इस आलोक का आश्रय लेकर विद्यमान रहता है । पूर्व को भाँति 
अभाव का जगत्‌ सङ्ुन्रित होकर एक बार भाव-जगत्‌ में प्रविष्ट 
होता है, एवं पुनः भाव से उत्थित होकर स्वीय अभाव रूप मे 
लौठ आता है। यह अभाव-जगतु ही सायिक जयत्‌ है! जिस 
आलोक में या प्रभा-मण्डल में मायिक जगत्‌ उद्भासित होता है, 
उसे ब्रह्मलोक या ब्रह्मालोक कहते है । जिस आलोक में समस्त 
भाव-राज्य उद्भासित होता है, उसको भावका आलोक या 
भावलोक कहते हैं । ये दोनों आलोक परस्पर पृथक्‌ हैं। प्रथम 
आलोक ज्ञान का भ्रालोक है इसमें सन्देह नहीं, किन्तु यह 
मायिक ज्ञान है । इस आलोक में अभाव निवृत्त नहों होता । 
यद्यपि इसके अभाव में सामयिक विश्राम घटित होता है, तथापि 
यह स्थायी नहीं होता । क्योंकि पुनः अभाव की तरंग जाग 
उठती है । भाव का आलोक प्राप्त न होने पर संसार में श्रान्त- 
जीव स्थायी विश्राम नहीं पा, सकता । भाव का आलोक प्राप्त 
होने के साथ ही साथ स्वभाव में स्थिति होती है, अतः अभाव 
की ताइन[ फिर नहीं रहती, यह ठीक है, किन्तु महा-अभाव 
का उदय होता है--जागतिक अभाव छूट जाता है, किन्तु महा 
अभाव ,जागता है । यह न होने से भक्तिराज्य का विकास ही 
न होता इस सम्बन्ध मे बाद मे कहेंगे 
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प्रकाय का पूर्ण विकास महाभाव पर्यन्त है । जिस आलोक 
में भावराज्य प्रकाशमान रहता है, उसी की पूर्ण परिणति महा- 
भाव है । सुतरां महाभाव पर्यन्त उत्थित होने पर फिर प्रकाश 
का विकास नहो होता । भाव का आलोक क्रमशः क्षीण होकर 
आता रहता है । क्योंकि भाव का क्षय न होने तक रस का 
उद्गम नहीं हो सकता । सुतरां राधाकृष्ण की निकुझ्जलीला 
अन्धकार की लीला है । अवश्य यह अन्धकार जागतिक अन्ध, 
कार नहीं, भावराज्य का अन्धकार भी नहीं । वास्तव में ब्रह्म- 
सोक के बाद अन्धकार नाम की कोई वस्तु ही नहीं रहृती । 
सुतरां ब्रह्मलोक या भावलोक में जामतिक अन्धकार नहीं है। 
आलोक की चरम सोमा में वास्तविक अन्धकार कहां से 
आएगा ? अतएव समझना होगा कि जिस निकुझ में श्रीराधा 
कृष्ण का मिलन सङ्घटित होता है, बह महाभाव के आलोक 
की प्रकाश-शक्ति के भी अतीत अवस्था है । 

क्रमशः सद्दाभाव के क्षय के साथ-साथ रस-राज का क्रमिक 
श्रात्मप्रकाश सिद्ध होता है। राधा के आत्मसमर्पण की पुर्णा 
में कृष्ण-स्वरूप में स्थितिलाभ यही निकुङजलीरा का प्रक्कत 
रहस्य है । अमा कला की क्रीड़ा इसी प्रकार होती है । 

जीव के राधाभाव से पुर्ण आत्मसमर्पण के फलस्वरूप कृष्ण 
स्वरूप में प्रतिष्ठित होने पर क्षण भर के लिए महाचैतन्यु का उन्मेष 
होता है। कृष्णस्वरूप में प्रतिष्ठित होना ही परमपुरुष की 
अवस्था है। इस अवस्था में परमा प्रकृति उसके अङ्गीभूत होती 
है । समग्र भावराज्य परमा प्रकृति के अख्चीभ्रुत है, एवं इसी 
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प्रकार अभावराज्य अर्थात्‌ मायाराज्य भावराज्य के अंगीभूत है। 
सुतरां अनन्त-ब्रह्माण्ड-समन्वित सुविशाल मायाराज्य को एक 
अंश में धारण करके विराट भावराज्य महाभावरूपा श्रौराधा के 
अंग के एक प्रान्त में स्थान प्राप्त करता है । इस प्रकार राधा 
को ग्रास करके एक अंग में स्थापित कर पाने पर परम पुरुष श्री 
कृष्ण महाचैतन्य रूपी आत्मस्वरूप का णिक साक्षात्कार पाने में 
समर्थ होते हैँ । प्रकृति-विरहित अर्थात्‌ सुषुप्त प्रकृति-विशिष्ठ परम- 
पुरुष महाचैतन्य का दर्शन-लाभ नहों कर पाते | 


यह क्षणिक दर्शन स्थायी होने पर ही जीव परम-पुरुष एवं 
परमा प्रकृति दोनों के अतीत महाचैतन्य स्वरूप में प्रतिष्ठा प्राप्त 
करता है। यही उसकी आत्मस्थिति या महाजागरण है। इस 
अवस्था में स्वप्न नहीं, सुषुप्ति भी नहीं । यहो पुर्णत्व है । 


सृष्टि प्रक्रिया की ओर लक्ष्य करने पर दिखाई देता है कि 
एक स्तर से अन्य स्तर के आविर्भाव के समय, पहले स्तर की 
क्रिया के फलस्वरूप, जो घ्रभामण्डल आविभूत होकर इस स्तर को 
घेर लेता है, द्वितीय स्तर इस मण्डल के मध्य ही प्रकट होता है। 
द्वितीय स्तर के संहार के समय बह इस प्रभा-मण्डल में ही उपसं हूत 
होता है । तदनन्तर प्रभा-मण्डल प्रैथम स्तर में अनुप्रविष्ट होता है। 

इस नीति के अनुसार महाभाव को घेर कर जो महात्‌ 
आलोक निकुङ्जलीला के प्रभाववशतः आत्मप्रकाश करता है, 
समग्र भावराज्य इस महानु आलोक में ही भासित हो उठ्ता है, 
इस भावशज्य का उपशम भी साक्षात रूप से इस आलोक के 
बीच ही होता है यइ आळोक ठीक तमी माभाव में प्रर्याचर्तर 


म्ह 
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करता हे जब प्रद्ममावृ अन्तर्मुख गति में महारस को ओर अग्रसर 
होला हें । इसीलिए जो क्रम-विकास के फलस्वरूप भाव से 
मह़ाभच में उन्नीत होते हैं, वे साक्षात्‌ रूप से महाभाव के साथ 
तादात्म्य लाभ करते हँ । किन्तु जो आताविकास पूर्ण न होते पर 
भी दैनन्दिन छीला के अवसान में विश्राम के लिए महाभाव मे 
लौट जते हैं, बे महाभाव के साथ तादाठम्य-लाम नहीं करते, किन्तु 
महाभाव्‌ के इस पूर्वोक्त प्रकाश में लीन होकर सुएम्रवव रहते 
हैं । उनके लिए यह आलोक अस्तमित नहीं होता । वह महाभाव 
को घेर कर विद्यमान रहता है, एवं वे उसी में लीन रहते हैं । 
यह सुषुप्ति का ही नामान्तर है । मायिक जगत्‌ के सम्बन्ध में 
भी ठीक ऐसा ही बिधान कार्य करता है, यहु जानना होमा । 
क्योंकि भावजगत्‌ को घेर कर जो आलोक विद्यमान है एवं जो 
निरन्तर भावराज्य की अभ्यन्तरीण क्रिया के फलस्वरूप स्फुरित 
हो रहा है, मायिक जगत प्रलय के समय इसी आलोक में हो 
विश्राम पाता है 1 पुनः नूतन सृष्टि में यहाँ से ही वह बाहर भा 
जाता है, भावजगत्‌ में उसका प्रवेश नहीं होता, यद्यपि यह सत्य 
है कि यह आलोक भावजगतू को भ्राभा से पृथक्‌ अपर कुछ नही 
है । किन्तु जिनका मायिक-जगत्‌ का उपयोगी आत्म- 


विकास सम्पूर्ण हो गया है, वे इस आलोक का भेद करके भाव- 
राज्य में प्रतिष्ठित होते हैं अर्थात्‌ अपने-अपने भावस्वरूप में 


स्थितिलाभ करते हैं। उन्हें इस आलोक में लीन होकर नहीं 
रहना होता । 

ठीक इसी प्रकार महाभाव और रस एवं रस और महाचैतन्य- 
इनछ; परस्पर सम्बन्ध भी समझना होगा । 
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और एक बात इस प्रसंग में स्मरण रखने योग्य है । वह यह 
है-नोचे का स्तर उपसंहृत होने पर भी उसके ऊपर का स्तर 
तभी उपसंहूत होगा, ऐसी कोई बात नहीं । बह जगा ही रहता 
है। किन्तु उसके भी उपसंहार का समय है। जब निदिष्ठ संभय 
आता है, तब यह ऊर्ध्व जगत्‌ भी उपसंहुत होता है। इस प्रकार 
ऊध्वं एवं अघःस्तरों के भेद से उपसंहार का क्रम लक्षित होता 
है । सर्वत्र ही क्रमात्मक काल का प्रभाव स्पष्ट उपलब्ध किया जा 
सकता है । किन्तु यथार्थ उपसंहार काल में नहीं होता ! वह क्षण 
के मध्य में ही निष्पन्न होता है । काल में क्रम है, बही पुर्वापर- 
भाव है, सम्बन्ध है, एवं संचार है! किन्तु क्षण में इन सब घों 
मे से कोई लक्षित नहीं होता । इसीलिए यथार्थ स्थिति, काल का 
अतिक्रम न कर पाने पर अर्थात्‌ क्षण में प्रविष्ट न हो पाने पर 
सिद्ध नहीं होती ! 

पूर्वोक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि प्रकृत स्थिति और 
बिन्दुरूपी क्षण एक व अभिन्न हैं। प्रत्येक स्तर के उपशम के 
समय उसे आपेक्षिक रूप से पाया जाता है। किन्तु यह प्राप्ति 
यथार्थ प्राप्ति नहीं है, क्योंकि वैसा होने पर, अर्थात्‌ क्षण की 
वस्तुतः प्राप्त होते पर, ऋम के न रह सकने से काल नहीं रहता, 
एवं काल का र्ष क्रम का विकास भी महीं रहता । इसीलिए 
यद्यपि प्रत्येक स्तर का उपशम क्षणरूपी महाउपशघ् के अन्तर्गत 
है, इसमें सन्देह वहीं, तथापि बह प्रकृत उपशम नहीं, क्योंकि इस 
अवस्था से पुनद्यवर्तन होता है । 

लीलातीत परम शान्ति प्राप्त करने के लिए नित्य लीला का 
सेद करना आवश्यक है । लीळा में प्रवेश करना होगा एवं शाव- 

१० 


छ हेप्न 
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क्षय के साथ-साथ लीला का अतिक्रम करना होगा । यही स्वभाव 
का नियम है। भाव अथवा महाभाव की लीला में प्रवि न होकर, 
अभाव के जगत से अर्थात्‌ सायाराज्य से साक्षात्‌ रूप से भावातीत 
व लीलातीत महाबैतन्य का साक्षात्कार करना, साधारण जीव 
के लिए दुराशासान्र है । क्योंकि प्रभाव का भाव द्वारा पुरण 
न कर पाने पर ऋण-मुक्ति नहीं होने से प्राकृतिक आकर्षण- 
बिकर्षण के जाऊ से ग्रव्याइति नहीं मिलती । 


श्रीकृष्णतत्व काम-तत्व है, श्रीक्ष्णबीज कामबीज है एवं 
श्रीकृष्ण की गायत्री कासगायत्री है । किन्तु यह काम प्राकृतिक 
काम नहीं। यह अप्राकृतिक काम है। प्राकृतिक काम व 
अप्राकृतिक काम दोनों ही स्वरूपतः एक होते पर भी एक 
मलिन है एवं दूसरा मिर्मल। यही दोनों का भेदनिरूपक 
धर्म है । प्राकृत काम का अतिक्रम न कर पाने पर जैसे भाव 
वा महाभाव अवस्था प्राप्त नहीं की जा सकती, उसी प्रकार 
श्रप्राकृत काम का भेद न करके कोई महाचैतन्य-लाभ भी नही 
कर सकता । प्राकृतिक काम की किया से मायिक जगत्‌ की 
सृष्ट होतो हैं । इस कास पर बिजय नपा सकने से मायाराज्य 
का अतिक्रम करके नित्य भाव-राज्य में स्थिति-लाभ नहीं होता । 
ठोक इसी प्रकार अध्राकृत काम आयत्त हुए बिना महाचैतन्य 
मे स्थिति-लाभ नहीं होता । 

श्रीराधाकृष्ण की रहस्यलीला वस्तुतः कामकला का ही 
बिलास है । इसका किञ्चित्‌ आभास परमतत्व के विश्लेषण 
के समय यथास्थान दिया जायेगा । किन्तु यह स्मरण रखना 
होगा कि श्रीकृष्ण परमपुरुष होने पर भी महाचैतन्प का साक्षा- 
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त्कार करने में समर्थ नही होते यदि वे श्रीराधा से युक्त न हों। 
श्रीकृष्ण के साथ श्रीराधा का योग तब तक सम्भव नहीं होता 
जब तक राधा समग्र भावराज्य का आकर्षण करके एवं स्वीय 
अङ्ग मे उसका स्थापन करके, एकाकी परम पुरुष की ओर 
अभिसार नहीं करतीं एवं इस अभिसार के पथ पर क्रमशः 
स्वय को श्रीक्षष्ण के चरणों में विर्साजत नही करती । राधा के 
आत्म-पमर्पण द्वारा ही श्रीकृष्ण के स्वरूप भे उनकी स्थिति 
सिद्ध होती है। तभी श्रीकृष्ण को राधायुक्त वा राधाविशिष्ठ 
कह कर वर्णन किया जा सकता है, उससे पहले नही । अन्य 
समय अर्थातु श्रीकृष्ण से राधा के व्यवधान-काल में, श्रीकृष्ण 
शक्ति-विरहित होने से अपूर्ण है एवं इसीलिए कामजय में 
असमर्थ है। 


“'राधासज्ञे यदा भाति तदा मदनमोहनः । 
अन्यथा विश्वमोहो5पि स्वय भदनमोहितः ॥* 


अर्थात्‌ राधायुक्त ही श्रीकृष्ण मदन को मोहित करने में 
समर्थ हैं। यही स्वछूप-शक्ति की महिमा है! विकसित स्वरूप- 
शक्ति के प्रभाव से कामतत्त्व का पराजय अवश्यम्भावी है । 
किन्तु कृष्ण जब एकाकी है अर्थात्‌ जब उनमें स्वरूपशक्ति का योग 
नहीं है, उस समय उनका दर्शन करने से समग्र विश्व को विमोहित 
करने पर भी वे स्वयं मोह के अतीत नही होते। क्योंकि काम 
उन्हे मोहित फिए रहता है। 


अतएव कामजय के लिए स्वरूप शक्ति का साहचर्य एट 
लीला अत्यावश्यक हे ।, महं साहचर्य पाने के छिए स्वख्मञ्चक्ति 
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का जागरण भी आवश्यक है! क्योंकि यह शक्ति सुषुप्रावस्था 
में रहती हुई भी न रहने के समान है। उसके द्वारा कोई कार्य 
निष्पम्न नहीं होता । महारास के रहस्य का विश्लेषण करते समय 
यह तत्त्व स्पष्ट देखा जा सकता हैं। रासलीला को जिन महा- 
पुरुषों ने कन्दर्प का दर्पदलस कहकर समझाने की चेष्टा की है 
वह अत्यन्त समीचीन है। किन्तु उसकी आलोचना यहाँ 
अ्रप्रासड्िक है । 

यद्यपि 'लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌'& यह प्रसिद्ध ही है, तथापि 
महानैतन्य लाभ के पहले तक जीव की दृष्टि के अनुसार कहना 
ही होगा कि लीला का भी उदेश्य है । मायिक जगत्‌ जिस प्रकार 
कर्मक्षेत्र है, एवं कर्म के अतीत होते पर जैसे माया-राज्य की 
कोई सार्थकता नहीं रहती, ठीक उसी प्रकारं भावराज्य अथवा 
महाभावमण्डर क्रमशः बहिरज्ध च अन्तरङ्ग लीला-निकेतन है । 
नीला के अतीत होने पर भाव ब महाभाव की कोई सार्थकता 
नहीं रहती । 

भगवानु के घाम, रूप, गुण, नास च लीला सब ही अप्राकृत 
एवं चिदानन्दमय हैं-- यह घात पहले ही कही गई है । उनकी 
स्वरूपशक्ति के प्रभाव से यह सव नित्य ही अभिव्यक्त होते हैं । 
सायिक्र सृप्ति व प्रलय की भांति इनकी सृष्टि या ळय नहीं है। 
तथापि आकुण्चन एवं प्रसारण ये दो घर्म शक्ति के स्वभाच- 
सिद्ध गुण होने से नित्य घाम में भी इनकी क्रिया देखने को निलती 
है । मायिक जगत्‌ में प्रकय-काल में कार्यवस्तु-मात्र ही विश्लिष्ट 
होकर उपादान-कारण में छय-प्राम होती है, नूतन सृष्टि में 


त भि sees hie Smee 
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अभिनव रूप से ही समस्त कार्यों को पुनरुत्पत्ति होती है । किन्तु 
नित्यधाम में जो सङ्कोच होता है, उसमें वस्तु का स्वरूप क्षुण्ण 
नहीं होता एवं प्रसारण के समय भी पूर्वस्वरूप का ही पुनः 
आविर्भाव होने से अभिनव सृष्टि की कोई बात ही नहीं उठती । 
वस्तुतः संकोच अवस्था सुषुप्ति का ही नामान्तर है एवं प्रसारण 
सुषुसि-भंग के पश्चात्‌ जागरण का पर्थाय-मात्र है। निद्राकाछ 
में जैसे देहबोघ या आत्मबोध न रहने पर भी देह की सत्ता 
अविच्छिन्न ही रहती है, उसी प्रकार देनन्दिन लीला का 
उपशम होने पर सुषुप्तिकाल में आत्मविस्मृति न रहने पर 
भी स्वरूप का अनुवृत्त विच्छिन्न नहीं होता । इसी कारण नित्य 
धाम को मृत्यु अथवा प्रलय के अतीत कहा जाता है। 


माया-राज्य कृत्रिम है, एवं भावराज्य स्वभावसिद्ध | माया? 
राज्य अहन्ता एबं ममताबोध का श्राश्रय-स्वरूप है । यह अहन्ता 
व समता दोनों ही कल्पित हैं, कोई-सी भी स्वाभाविक नहीं । 
किन्तु भावराज्य में भी ममता की क्रिया दिखाई देती है। वह 
अकृत्रिम एवं स्वभावसिद्ध होने से बन्धन का हेतु नहीं होती। 


भावराज्य में किसी विषय में कृत्रिमता नहीं रहती, इसीलिए 
वहाँ जो कुछ प्रकाशित होता है उसमें कहीँ भी चेष्टा, उद्यम 
या पुरुषकृतित्व का प्रभाव लक्षित नहीं होता । जिसे पुरुषकार' 
समझा जाता है, वह वस्तुतः प्रकृति का ही खेल है। वस्तुतः 
भावराज्य ही प्रकृति का राज्य है । इस राज्य के केन्द्र में केवल- 
मात्र पुरुष ही हैं। उनसे भिन्न सभी कुछ प्रकृति है। जो सब 
रूप पुरुष नाम से प्रतीत होते हैं, वे भी वास्तव में प्रकृति के हो 
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रूप हैं। लीलारस के आस्वादन के लिए प्रकृति ही अनन्त 
रूपसम्मार उस-उस भाव की अभिव्यक्ति के लिए अनादि काल से 
ग्रहण किए हुए हैं। इस लीलाभिनय की अधिष्ठात्री शक्ति योग- 
माथा हैं। 


वस्तुतः योगमाया, राधा, वृन्दा, लीलाशक्ति प्रभूति एक 
अद्वितीय स्वहूपशक्ति के ही कार्य-भेदानुरूप विभिन्न नाम 
मात्र हूँ । 


भाव व रस इन दोनों के तत्व की सम्यक प्रकार से धारणा 
न कर पाने पर नित्यलीला का रहस्य हृदयद्गम नहीं हो 
सकता । भाव की पराकाष्ठा महाभाव है एवं रस की पराकाष्ठा 
रसराज! भाव के साथ रसराज का सम्बन्ध समझ पाने से 
ही महाभाव के साथ रसराज का सम्बन्ध समझने में कलेशा न 
होगा । ळोकिक जगत्‌ का दृष्टान्त लेकर लोकोत्तर नित्यधाम 
का तत्त्वज्ञान अजित करना होता है। जो लोग नित्य धाम में 
अभी भी प्रवेश करने मे समर्थ नहीं हुए हैं, उनके लिए उसे 
जानने का कोई भी उपाय नहीं । 


जीव तउस्थ-शक्ति-स्वरूप अणुभाचापन्म सत्ता है। यह 
स्वरूपतः ज्ञानात्मक होने पर भी इसका एक स्वरूपभूत घर्म 
भी है। इस घर्म का सङ्घोच-विकास हुआ करता है पर धर्मी 
का संकोच-विकास नहीं होता। यह ज्ञान रूपी «धर्म द्वव्यात्मक 
होने से अवस्था के अनुसार उसमें क्षोभ की उत्पत्ति होती है। 
शान्त गद्भावन्न पर जैसे मृदु-मायत के हिल्लोल से तरंगें उठती 
हैं ठीक इसी प्रकार चिदणु के स्यरूप-धर्मात्मक ज्ञान में किसी 


१५१ : श्रीकृष्ण-प्रसङ्ग 


किसी अवस्था-विशेष में हिल्लोल उत्पन्न होता है। यही क्षोभ 
है। क्षोभन होने पर परिणाम नहीं हो सकता, क्योंकि जो 
निष्कम्प व अक्षुब्ध है, वह अपरिणामी है। यह जो स्वरूपभूत 
ज्ञान की बात कही गई इसीका दूसरा नाम चित्त है। इसीका 
क्षोभ या क्षोभोन्मुख अवस्था चिशवृत्ति नाम से आख्यात दै । 
यह वृत्ति चिस के अवयवगत सन्निवेश-तारतम्ध के कारण 
नाना प्रकार की हुआ करती है। जिसको हमलोष वृत्तिज्ञान 
कहते हैं, वह इसीका एक प्रकार-मात्र है । उसी प्रकार जिसको 
इच्छा कहते हुँ, वह थी इसीका और एक प्रकार है। इस 
प्रकार दृष्टि के तारतम्य के कारण चित्त का क्षोभ विभिन्न नामो 
से जाना जाता है । चित्त में जिस प्रकार की क्ुब्धता या तरङ्ग 
उत्पन्न होने पर आनन्द की अनुभूति सम्भव होती है वही 
“भाव' साम से परिचित है । बीज अंकुरित होकर क्रमशः विकास 
प्राप्न होते-होते जिस प्रकार वृक्ष, पुष्प, फल एवं रस रूप में 
परिणत होता है, ठीक उसी प्रकार भाव भी अंकुरित होकर 
क्रमशः अभिव्यक्त होमे पर चरमावस्था में रस या आनन्द रूप 
में परिणति प्राप्त करता है । सुतरां भाव को आनन्दात्मक रस 
का बीज कहने से भी अत्युक्ति न होंगी । 

पहले वणित दृष्टान्त से लौकिक भाव का किञ्चित्‌ परिचर 
प्राप्त हो जाने पर भी इसके यथार्थ स्वरूप का परिचय प्राप्त नहीं 
होता । क्योंकि चित्त का ज्ञोभ-मात्र ही भाव नहीं है। चित्त के 
एक प्रकार से क्षुब्ध होने पर ज्ञानरूप वृत्ति का उदय होता है 
उसी चित्त के अन्य प्रकार से क्षुब्ध होने पर इच्छा का उदय होत 
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है । इसी प्रकार प्रत्येक वृत्ति के उदय के सम्बन्ध में समझना 
होया । भाव भी चित्त की वृत्ति है। इसी कारण विशिष्ट प्रकार से 
चित्त क्षुब्ध न होने पर चित्त में भाव-रूप वृत्ति था परिणाम का 
उद्भव नहीं होता । अब प्रश्‍न यह है--एक ही चित्त विभिन्न 
प्रकार से छुब्ध क्‍यों होता है ? एक ही उपादान को विभिन्न प्रकार 
के कार्य-छपो में परिणत होना हो तो निमित्तगत भेद का आश्रय 
लेना अनिवार्य है। अर्थात्‌ उपादान एक होते पर भी निमित्त- 
मेदवशतः कार्य को भिन्नता उत्पन्न हो सकती है। निमित्त के 
पृथक्‌ न होने अथच उपादान के एक व अभिन्न होते पर कार्य 
के पार्थकय-निखपण का कोई उपाय नहीं रहता । अत एव जिस 
निमित्त के संघटनवशतः चित्तरूपी उपादान ज्ञानरूपो कार्य 
से परिणत होता है, उससे अतिरिक्त निमित्त का संधर्ष न होने 
पर इस उपादान से इच्छा अथवा भावरूपो अन्य कार्यों का उद्धव 
महीं हो सकता । इससे स्पष्ट ही समझा जा सकता है कि यद्यपि 
रसरूपी आनन्द का बीज भावरूप में चित्त में पहछ अभिव्यक्त 
होता है, तथापि इस भावं का मूल चित्त में निहित नहों। यह 
चित्त के बाहर से आगन्तुक घर्मरूप में चित्त को स्पर्श करता 
है। यह आगन्तुक धर्मछपी निमित्त ही यथार्थ भाव है। चित्त 
का क्षोभ इस निभित्तूपी भाव के स्पर्श से उत्पन्न चित्त का 
आन्दोलन-मात्र है । 

मायाराज्य की भाँति आत्म-राज्य में भी ठीक यह व्यापार 
ही लक्षित होता है । भगवतू-स्वरूप के साथ अभिन्नरूप से बिछ- 
भान शक्ति ही भगवान्‌ की स्वरूप-राक्तिहै इस शक्ति में भी 
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तरग-डदगम होता है, अर्थात्‌ षोभ उत्पन्न होता है। यही भाब 
का आविर्भाव है । चित्त जिस प्रकार बाह्य निमित्त के सम्बन्ध- 
वशतः विभिन्न प्रकार की वृत्तियों के रूप में परिणत होता है, 
भगवत्शक्ति उसी प्रकार स्व-निरपेक्ष बाह्य निमित्त के सम्बन्ध" 
वशतः परिणाम-प्राप्त महो होती । भगवत्तत्व अद्वैत स्वरूप है, 
इसीलिए उसमें निमित्त व उपादान का कोई पार्थक्य नहीं है ॥ 
अर्थात्‌ स्वरूप-शक्ति उपादान रूप से ज्ञान, भाव प्रभृति विभिन्‍न 
आकारों में स्फुरित होती है । किन्तु इस स्फुरण के लिए वह 
बाह्य निमित्त की अपेक्षा नहों रखती। अर्थात्‌ स्वरूपशक्ति 
अपने स्वभाव से ही अनन्त विलासरूप में प्रसृत होती है। अतएव 
नित्य धाम में भी ज्ञान-प्रभूति विभिन्न आकारों में स्वरूप-शक्ति 
की क्रिया दिखाई देती है। इन सब आकारों का जो मूलभूत 
है, जो अभिव्यक्त होते-होते चरमावस्था में लोकोत्तर रस रूप 
में प्रतिष्ठित होता है, वही भाव है । यह भाव ही स्वभाव है, 
अपना भाव है। इस स्वभाव में कृत्रिमता न होने से परभाव 
नहीं है, बाह्य निमित्त भी नहीं है । -भावराज्म ही स्वरूपशक्ति 
रूप महाभाव से अनन्त भावों की अभिव्यक्ति है। रप एक 
होनेपर भो उसका आस्वादन अनन्त प्रकार का होते से, महाभाव 
एक होने पर भी खण्डभाव अनन्तै हैँ 1 दूसरी ओर, अनन्त प्रकार 
का आस्त्रादन एक ही महाभास्वादन का अरङ्गीभुत है-केवल 
ग्रङ्गोभूत नह, उससे अभिन्न है। उसी प्रकार भाव अनन्त 
होने पर भी, प्रत्येक भाव स्वभावरूपी होने पर भी, सब भावों 
में परस्पर पार्थक्रय रहने पर भी, मूळ में सभी भाव एक ही 
भाव हैं वही महामाक है 
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अतएव अनन्त भावों से अनन्तकाल तक अनन्त प्रकार के 
रसो की अभिव्यक्ति होती है, यही स्वभाव का खेल है। यह 
भी वस्तुतः महाभाव का रसराज को प्राप्त होने के लिए जो 
अकृत्रिम विलास है, उसीकी नित्य अभिव्यक्तिमात्र है। 

बिम्ब से रहित जेसे प्रतिबिम्ब नहों होता एवं प्रतिबिम्ब 
होते से ही जैसे बिस्व की सत्ता अङ्गीकार करनी होती है, ठीक 
चैते ही भावराज्य के अलौकिक भाव एवं जगत्‌ अर्थात्‌ मनुष्य-चित्त 
के लौकिक भाव इन दोनों का सम्बन्ध समझना होगा । अर्थात्‌ 
भावराज्य के अन्तर्गत विशिष्ठ भाव ही उन-उन कारणो से 
मनुष्यचित्त में भी प्रतिफलित होकर क्षोभ उत्पन्न करता है। 
तब यह क्षोभ ही जागतिक ष्टि में भाव के रूप में परिचित 
होता है । बस्तुतः बह प्रकृत भाव नहीं, शुद्धभाच का प्रतिबिम्ब 
मात्र है । शुद्ध भाव प्रतिबिस्बित होकर विपरीत घर्म से आक्रान्त 
होता है एवं आधार की मलिनता-वशतः मालिन्य-प्राप्त होता 


है। बह शुद्ध भाव ही चित्तरूप उपादान का क्षोभक बाह्य 
निमित्त है । 


जो भावरूपी बीज अभिव्यक्त होकर आनन्द-चिन्मय-रस 
रूप में परिणत होता है, वही स्थायी भाव है । जो भाव स्थायी 
न होकर सञ्चारी अथवा व्यभिचारी अवस्था में विद्यमान रहता 
है, वह रस रूप नहीं धारण कर सकता । रस की अभिव्यक्ति 
हो अभिनय अथवा नाव्यरीला का प्रधान उद्देश्य है। भावराज्य 
अनन्त प्रकार के रसास्वादन के उद्देश्य से आयोजित एक विराट 
रङ्गमञ्च जेसा हे। अतएव आस्वादन के जितने प्रकार-वैचित्र्य 
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हैं, सबने ही किसी न किसी आकार में भाषराज्य में स्थान प्राप्त 
किया है। 


भाव रसाभिव्यक्ति का सूलतत्व है, इसमें सन्देह नही । 
किन्तु जब तक भाव प्रेमरूप में परिणत नहीं होता तब तक रस- 
विकास की कोई सम्भावना नहीं रहती। क्योंकि भाव को 
आस्वाद्य के रूप में प्रस्फुट करने के लिए जो-जो अभिव्यञ्जक 
सामग्री आवश्यक है, भाव के प्रेमावस्था पर्यन्त अभिव्यक्त न 
होने पर वह उपलब्ध नहीं होती । 


भाव के सजातीय एवं विजातीय भेद हैं। उसके अतिरिक्त 
स्वगत भेद भी अबश्य हैं। एक भाव के साथ अन्य भावका पाथक्य, 
दोनों भावों के जातिगत पार्थवय से भी हो सकता है। दूसरी ओर, 
दो भाव एक जाति के अन्तर्गत होने पर भी, दोनों के मध्य परस्पर 
वैयक्तिक पार्थक्य भी रह सकता है। जातिगत पार्थक््य म रहने 
पर भी ऐसा सजातीय भेद संभव है । पुनः एक ही भाव में 
व्यक्तिगत ब स्वछपगत अनेक प्रकार के अरवान्तर भेद रह सकते 
है । ये सब स्वगत भेद क्षणभेद से अभिव्यक्त हुआ करते हैं। एक 
ही अविच्छिन्न भाव प्रतिक्षण नव-तव रूपों में प्रतीतिगोचर हो 
सकता है। यह एक ही भाव के क्षण-गत वैशिष्ट्य का निदर्शन 
है । इस प्रकार भाव का साधारण वर्गीकरण होता है । 


इसके अतिरिक्त, एक ही भाव श्राश्रयगत एवं विषयगत भेद 
के अनुसार भी भिन्नवत्‌ प्रतीत होता है । केवल प्रतीत होता है 
ऐसा नहीं, उसे भिन्न कहने से भी हानि नहीं । अर्थात्‌ एक हो 
मातृत्व एक आघार में अभिव्यक्त होते पर जिस मातृख्प को 
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अभिव्यक्ति होती है, अन्य आधार में अभिव्यक्त होने पर पहले 
रूप से पृथक्‌ अन्य मातृरूप की अभिव्यक्ति होती हैँ । मातृभाव 
मूछत: एक होने पर भी जैसे आधार के पार्थकय-दशतः पृथक्‌नृथक्त्‌ 
मातृछप पस्फुटित होते हैं, ठीक उसी प्रकार कोई विशिष्ट माव एक 
व अभिन्न होने पर भी उसके विभिन्न आघारों में अभिव्यक्त होने 
पर आधार कै पार्थवय-वशतः उसके अभिव्यक्त रूपों का पार्थक्य 
अवश्यम्भावी है । 


भाव की अभिव्यक्ति के लिए अन्यान्य कारणों में से ग्राल- 
म्बन मुख्य है । निरालम्ब भाव अवास्तव होता है। आलम्बन 
प्राप्त होने पर ही अव्यक्त भाव व्यक्त हो उठता है। जिसमें भाव 
अभिव्यक्त होता है एवं अभिव्यक्त होकर जिसका अवलम्बन करके 
वर्तमान रहता है वही भाव का आशय ( 5५१९९६ ) है । बही 
आलम्बन है । जिसके उह श्य से अव्यक्त भाव प्रस्फुटित होता 
है, वह उक्त भाव का बिषय (1.१००) है। बह भाव का द्वितीय 
आलम्बन है । इसी कारण अव्यक्त भाव अभिव्यक्त होते ही त्रिपुटी 
रूप में परिणत होता है । अर्थात्‌ भाव स्वयं, भाव का अनुधोगी 
या आश्रय, एवं भाव का प्रतियोगी या विषय - यह जिपुटी है। 
अव्यक्त भाव से रस निरूपित नहीं होता यह सत्य है, किन्तु भाव 
व्यक्त होते ही साथ-साथ रस का उदय होगा--यह भी सम्भव नही, 
क्योंकि भाव का क्रमिक विकास होता है। इस विकास के पथ 
पर आवर्तन करते-क रते पूर्वोक्त प्रकार से, अभिव्यक्त भाव रस-छूप 
धारण करके सहुदय-जन का आस्वादनीथ होता है। 


यह जो अभिव्यक्त भाव की बात कड़ी गयी, यह वस्तुतः 
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भाव की स्वरूप-प्राप्ति है, क्योंकि आश्रय ब विषय इन दोनो 
प्रान्तों में निबद्ध न हो पाने पर कोई भाव निरूपित नही हो 
सकता, अर्थात्‌ उसका स्पष्ट प्रतिभान नहीं होता । सुतरां आश्रय 
एवं विषय एक ही भाव की स्वरूप-निष्पत्ति के प्रथम एवं प्रधान 
उपकरण हैं । स्वरूप निष्पन्न होने पर क्रम-विकास सिद्ध हुआ 
करता है। 

भावसमुद्र में अनन्त भाव अभिन्न रूप से अव्यक्त अवस्था 
मे विद्यमान हैं । दन्त स्वरूप क, ख, ग, घ प्रभृतिको यदि 
भाव कहकर ग्रहण करे तो भाव समुद्र में पृथक्‌ रूप से इनमे से 
कोई भी न मिलेगा । जैसे विशाल मृत्पिण्ड में घट को खोज पाना 
सम्भव नहीं होता, अथ च घट उसमें है । दण्ड-चक्रादि द्वारा यह 
मृत्पिण्ड ही जब घठाकार में परिणत होता है, तब यह घट 
दृष्टिगोचर होता है । वस्तुतः यह घट पहले भी इस मृत्पिण्ड में 
अव्यक्त रूप से था, किन्तु निमित्त-कारण के द्वारा अभिव्यक्त म 
होने तक वह्‌ अनुभवगोचर नहीं हुआ । ठीक उसी प्रकार अव्याकृत 
भावसमुद्र में क ख ग घ प्रभृति समस्त भाव ही वर्तमान हैं, किन्तु 
कोई भाव भी प्रतीतिगोचर नहों होता, क्योंकि वे अव्यक्त है । 
भाव अभिव्यक्त होकर क ख प्रभृति विभिन्न रूप से प्रतीतिगोचर 
होता है । वहीं इस भाव का «उद्दीपन है । सुतरां उद्दीपित न 
होने तक क ख प्रभृति भावों की पृथक्‌ सत्ता गृहीत नहीं होती । 
किन्तु उद्दीपनु के बाद प्रत्येक भाव ही पृथक्‌ रूप में स्फुट ही 
उठता है अर्थात्‌ महाभाव-समुद्र से पृथक्‌-पृथक्‌ भावधारा अपने- 
अपने वैशिष्ट्य के साथक ख प्रभृति रूपों में प्रवाहित होती 
रहती है । 
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इस प्रसंग में एक गुहातत्व की अवनारणा आवश्यक जान' 
पड़ती है । संक्षेप में उसका विवरण यह है । अव्यक्त महासत्ता से 
सभी खण्डसत्ताओं का उदय होता है । एक दृष्टि से यह उदय 
साक्षात्‌ रूप से होता है, दूसरी दृष्टि से यह उदय क्रमिक रूप से 
होता है। यही परम्परा है। इस स्थल पर भी विभिन्न क्रम 
सम्भव हैं। प्रथम इष्टि से महासत्ता से क साक्षात्‌ रूप से स्फुट 
होता है, ख, ग, च, ट इत्यादि सब ही साक्षात्‌ रूप से व्यक्त होते 
हँ । द्वितीय दृष्टि से इनमें क्रम है। उदाहरण के लिए कहा जा 
सकता है कि अव्यक्त से क होता है, कसे ख, ख से ग इत्यादि # 
दोनों दृष्टियों में हो मुल कारण श्रव्यक्त स्वीकृत है। द्वितीय हृष्टि 
ही जगत्‌ में प्रचलित है । किन्तु प्रथम दृष्टि भी है। प्रथम के 
अनुमार प्रत्येक खण्डभाव महाभाव से साक्षात्‌ उद्भूत है, एवं 
जब भाव का संहार होता है, तब भी साक्षात्‌ रूप से उसका 
उपसंहार महाभाव में होता है। द्वितीय दृद्लि में एक अवरोइ- 
क्रम है--उसी प्रकार खण्डभाव से महाभाव में गति का भी एक 
निर्दिष्ट क्रम है। कहना न होगा, यह निर्दिष्ट क्रस भी पृथक-पुथक्‌ 
हो सकता है। 


यहाँ प्रश्‍न यह है कि भाव की स्वरूप-सिद्धि जिस आश्रय 
व विषय द्वारा नियमित होती है, उनके निरूपण के लिए उद्योपन 
की आवश्यकता है या नहीं । इसका उत्तर यह है--उद्दीपन 
भावगत स्वरूप की प्रतिष्ठा नहीं कर सकता, यह मानना ही 
होगा । यह केवल मग्नभाव को उन्मञ्जित करके अनुभव-पथ 
पर ला सकता है। वस्तुत" भाव के स्वरूप के नियामक आश्रम 
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च विषय भाव के साथ नित्ययुक्त रहते हैं। उद्दीपन आश्रय 
अथवा विषय के ऊपर कोई क्रिय। नहीं करता, कर नहीं सकता, 
किन्तु न करने पर भी उसके प्रभाब से भाव अभिव्यक्त होने पर, 
अपना वैशिष्टच लेकर ही अभिव्यक्त होता है। इस वैशिष्ठ्य के 
नियामक आश्रय व विषय दोनों ही हैं । 


पूर्वोक्त विवरण से समझा जा सकेगा कि भाव जिस प्रकार 
नित्य है उसी प्रकार उसका विषय भी नित्य है । प्राकृतिक नियम 
भे यह नहीं हो सकता । क्योंकि आश्रय व विषय अनित्य होने पर 
भाव की नित्यता सम्भव नहीं होती । क्योंकि इस क्षेत्र में महा- 
भाव-समुद्र में विशिष्ठ भाव की स्थिति अङ्गीकार करने के लिए 
कोई उपाय नहीं रहता। उन्मेष के साथ-साथ नदीनभाव की 
उत्पत्ति स्वीकार करनी होती है। इस प्रकार आश्रय व विषय 
की अनित्यता के साथ-साथ ही भाव की नित्यता का भङ्ग अप- 
रिहाये हो जाता है। अतएव भक्ति नित्य है एवं भक्त व भगवान्‌ 
भी नित्य हैं। भक्ति का आश्रय भक्त हैं एवं विषय भगवानु है । 
भक्ति व भाव नित्य होने पर उनकी स्वरूपसिद्धि के लिए उनके 
आश्रय रूपी भक्त एवं विषयरूपी भगवान्‌ का नित्य वर्तमान रहना 
आवश्यक है । 


भाव के अनन्त प्रकार के सजातीय विजातीय व स्वगत भेद 
होने से भावराज्य में प्रत्येक विशिष्ठ भाव का विशिष्ट आश्रय व 
विषय भी नियत है । भावजगतु का स्तरविन्यास भाव के क्रम” 
बिकास के ऊपर निर्भर करता है, इसी से भक्त व तद्वमावानुरूप 
भगवानु का वैचित्र्य भी वास्तव में अनन्त है। 
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पहले ही कहा गया है कि भाव अनन्त हैं,--संख्या से 
अनन्त, जाति से अनन्त, प्रकृति से अनस्त एव आस्वादत ते भी 
अनन्त । किन्तु अनन्त होने पर भी साधक भांवग्राहों शत्रित का 
विइलेषण करके तदनुसार सब मारी का एक श्रेणी-विभाग किया 
करता हैं। यह श्रेणी-विभाग विभिन्न हृष्टिक्रोणों से किया जाता 
है, इप्तसे आपात इषि में भिन्न-भिन्न प्रकार का प्रतीममान होता 
है । इसका किश्वित्‌ विवरण बाद में दिया जायेशा । किन्छु इस 
श्रंणी-विभाग से जिस प्रकार भावका जातिगत भेद जाना जा 
सकता है उसी प्रकार उसका प्रकृतिमत भेद या अभिव्यक्ति का 
भात्रागत भेद भी जाना जा सकता है । किन्तु इस जातीय श्रेणी- 
विभाग से भावके उत्कार्ष वा अपकर्ष का निरूपण नहीं बन 
पड़ता । क्योंकि अपनी-अपनी भूमि पर प्रत्येक भाव ही श्रेत्न है। 
किसी बिशिष्ट भाव से अन्य किसी विशिष्ट भाव को उत्कृप या 
अपकृष्ट मानने का कोई हेतु नहों है। किन्तु तटस्थ हृष्टि से 
किसी न किसी सूच की पकड़कर भाव के मध्य भी एक क्रमिक 
उत्कर्ष की धारा अवश्य ही है, यह कहना पड़ेगा । बहु न होती 
तो भाव-जगत्‌ के क्रम विकास का कोई अर्थ ही न रहता । 

जिसका जो भाउ है, उसके लिए वही खस्छ है। इस भाव के 
बिकास से ही वह रसतस्व-पर्य्त उपनीत हो सकता है। यदि 
यह भाव उसकी प्रकृति के अनुगत होता है, तब उसके लिए बही 
रस-साधना की धारा है। दूसरे की धारा उसकी घारा से पृथक्‌ 
है, इस कारण उसकी कोई भर्य्यादा न हो ऐसा नहीं । दूसरे के 
लिए स्वयं की धारा ही स्वभाव की घारा है। इस प्रसंग में 
स्मरण रखना होगा कि प्रत्येक आस्वादन पृथक होते पर भी 
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जिस आस्वादन में दूसरे आस्वादन का वैशिष्टय अन्तर्भुक्त रहता 
है, वही श्रेष्ठ है! इस दृष्टि से रसगत तारतम्य भी स्वीकार करना 
होता है ! कहना न होगा, यह तटस्थ दृष्टि की बात है। किन्तु 
तटस्थ होने पर भी आस्वादनशुन्य नहीं है । 


पश्चभूतों में जैसे आकाश का गुण केवल शब्द है, वायु के 
शब्द व स्पर्श हूँ । वायु का स्पर्शग्ुण उसका अपना है किन्तु शब्द 
गुण उत्तराधिकार-क्रम सें आकाश से प्राप्त है, ठीक उसी प्रकार 
अस्ति का रूप आपना निजी विशेष गुण है, किन्तु शब्द व स्पर्श पूर्ब- 
भुत वायु से प्राप्त हैं! ऐसे हो पुथिवो-पर्यन्त उतर आने पर समझा 
जा सकता है कि पृथ्वी का स्व-धर्स एकमात्र गन्ध है, किन्तु रस, 
रूप, स्पर्श व शब्द जलतत्व से संक्रान्त होते हैं। इस प्रकार 
प्रत्येक भूत का ही एक विशेष गुण है। किन्तु अन्यान्थ गुण 
कारण से कार्य में संत्रारित होकर आ जाते हैं । ये सब साधारण 
गुण हैं, बिशेष गुण नहीं । इस प्रकार भावराज्य में भी 
सब भाव क्रम-विच्यस्त रूप से ही अभिव्यक्त होते हैं। एक भाव 
के साथ दूसरे भाव का जातिगत व व्यक्तिगत कितना भी भेद हो, 
स्मरण रखना होया कि दोनों भाव एक ही मुल से उत्पन्न अर्थात्‌ 
अभिव्यक्त हूँ । भावराशि के बीच इस व्याप्यब्यापक-भाव का 
निर्णय करना हो तो भाव की अन्तःस्थित कला की पुर्णता का 
बिचार अत्यन्त आवश्यक है । जिस भाव में जितना सा कला का 
विकास सम्भव है, उतना विकास सम्पन्न होने पर ही इस भाव 
ही पुर्णता हुई' ऐसा कह सकते हैं। इस प्रकार देखे तो भाव- 
जगत्‌ में सब भाव ऊर्ध्वं एवं अधोरूप में--ऊचे व नीचे रूप में 
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विन्यस्त हैं, बहु स्वीकार करना ही होया । आत्मकला का पुर्ण 
निवास सम्पन्न होने पर महाभाव में स्थिति प्राप्त हीती है । इस 
अवस्था में प्रतिष्ठा प्राप न होने तका भावराज्य के उत्थान-पठन के 
साथ-माथ जीव को भी एक बार महाभाव में प्रवेश करना होता 
हैं और एक बार उससे बहिर्गत होना होता है। बिकसित कला 
की मात्रा के अनुसार विशुद्ध भाव-समूह को ऊध्वं एवं अधोभाव 
में विन्यस्त किया आता है । इसीलिए यद्यपि स्वखपतः भाव की 
तुलना नहीं की जा सकती तथापि कला के विकास की दृष्टि से 
उत्कर्ष एवं अपकर्ष अवश्य ही कहा जा सकता है। 


इस प्रसंग में स्मरण रखना होगा कि जो जिस भावसे 
साधना करता है, उसके पक्ष में उस भाव को छोड़कर अन्य भाव 
की साधना, यहाँ तक कि उसका परिचध ग्रहण करना भी 
अर्थहोन है; एवं चेएा करने पर भी एक भाव का साधक अपनी 
सीमा छोड़े बिना अन्य भाव के साधक के गुणों को ग्रहण करने 
में समर्थ नहीं होता । वस्तुतः प्रत्येक आव स्वतः पुर्ण होने से 
एवं प्रत्येक भाव से ही महाभाव में जाने का मार्ग रहने से, एक 
भाव से अन्य भाव में सञ्चरण का कोई प्रसंग ही नहीं उठता । 
किन्छु जिस जीव ने साधन-बल सेव भगवत्-कृपा से भावजगत्‌ 
में स्थान प्राप्त किया है, उसके लिए यह नियम नहीं है। एक प्रकार 
से वह अपनी प्रकृति के अनुयायी-भाव में निबद्ध रहने को बाध्य 
है । केवल यही नहीं, इस निदिष्ट भाव में रहकर ही वह अपने 
रस का आस्वादन करने को बाध्य है। वही उसकी नियतिः 
मिदिष्ट धारा है। किन्तु दूसरी ओर क्रम-विकास की घारा मे 
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स्तरविन्यास के अनुशार जीवको निम्नतम भाव से क्रमशः 
अध्वतर भाव में आरोहण करके आत्मकला का विकास करना 
होता है । भावजगत्‌ का स्वभावसिद्ध क्रम एवं इस क्रम के अनुरूप 
माग इसी के समक्ष प्रकाशित होता है । 


आश्रय व विषय की नित्यता एवं भाव की नित्यता का 
अनुभव होने पर भावराज्य में नित्यसिद्ध भक्त की स्थिति का 
रहस्य किचित्‌ उद्घाटित होगा। ये सब नित्य भक्त अनादि- 
काल से ही भावराज्य में विद्यमान हैं। वस्तुतः थे सब ही भाव- 
राज्य के अंशस्वरूप है । ये सब चित्यभक्त विभिन्‍न प्रणाली के 
अनुसार अपने प्रकृति आदि धर्मों का आश्रयण करके विभिन्‍न 
प्रकार के यूथ अथवा गण अ्रथवा इसी प्रकार के किसी समुदाय व 
सङ्घ के आकार में वर्तमान हैं। ये स्न भक्त व्यज्विभाव से जिस 
प्रकार अनन्त हैं उसी प्रकार उनके संघ आदि भी अनन्त हैं ॥ 
प्रत्येक स्तर में एकही बात है। किन्तु भावराज्य केवल इन 
सब नित्य भक्तों द्वारा गठित नहीं है। भावराज्य के बाहर से 
असंख्य जीवरूपी सुकृति-सम्पन्म चिदणु भायापाश से मुक्त होकर 
समय-समय पर नित्यसिद्ध-भाव का आश्रय प्राप्त करके भावराज्य 
में प्रवेश किया करते हैं। ये भावराज्य में आगन्तुक अतिथि हैं ॥ 
ये सब जीव जिस भाव अर्थात्‌ स्वभाव का आश्रय छेकर भाव- 
राज्य में प्रवेश प्रात करते हैं, चिरकाल तक उसमें निबद्ध रहते 
है; अथवा भाव के क्रमविकास के फलस्वरूप अपने-अपने भाव 
मे पूर्णता-लाभ करने पर स्वभावतः ही इसके परवली अर्थात्‌ 
अ्ध्वदेशवर्ती अर्थात्‌ अधिकतर मात्रा मे विकास-सम्पन साव में 
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सञ्चार करते हैं । यही इनका भावगत क्रमिक उत्कर्ण है | भाव से 
महाभाव-पर्यः्त क्रमविकास का पथ विस्तृत है। इस मुक्त पथ 
को पकड़ कर ही आगन्तुक जीचमाध्र एक भाव से अन्य भाव मे 
सङ्क्रमण करता है । सुर्य जिस प्रकार एक राशिका भोग करके 
उसके पश्चात्‌ अन्य राशि में सङ्क्रान्त होता है, एबं द्वितीय राशि 
का भोग करके उसके बाद वाली अभ्य राशि में आरूढ होता है, 
ठीक उसी प्रकार शावमार्ग का पथिक एक भाव की साधना 
पूर्ण होते पर ही उसके वाद वाली अन्य भाव की साघना में प्रविष्ट 
होता है। यह वृत्ताकार गति है। इसके पश्चात्‌ सरल गति से 
महाभाव पर्यन्त न पहुंच पाने तक यह नियम अव्याहत 
रहता है! 


किन्तु सभी महासाव-पर्यन्त पहुंचेंगे ही, एसी कोई बात नहीं 
है । क्योंकि महाभाव-पर्यन्त पहुँचने की स्वरूपयोग्यता प्रत्येक 
माव में निहित है-यह सत्य होने पर भी कार्यक्षेत्र में वैसा बहुघा 
देखा नहीं जाता । जिसकी जँसी रति हो, उसकी गति व स्थिति 
भी ठीक वैसी ही होती है। कोई भाव प्रेम-पर्यन्त रूपान्तरित 
होता है एवं वहीं स्थित होकर स्वीय योग्यता के अनुसार रस का 
आस्वादन करता है। कोई घाव स्मेह-पर्यन्त, कोई प्रणय, कोई 
अनुराग एवं महाभाव-पर्यन्त उत्थित होने में समर्थ होता है। 
भाव की प्रकृति में निहित सामर्थ्य से हो इस प्रकार ऊर्ध्वगति व 
विकास {नयन्त्रित हाता है । 


(५) 
शक्ति-घाम-लीला-भाव (घ) 


सब भाच संवेग अथवा गुणगत वैशिष्ट्यवशतः, महाभाव के 
नैकट्य अथवा व्यवधान के तारतम्यानुसार, बाह्य अथवा आन्तर 
रूप से निदिष्ठ होते हैं । अर्थात्‌ जो भाव सहाभाव का जितना 
निकटवतीं है, वह उतना अन्तरङ्ग है एवं जो महाभाव से अधिक- 
तर व्यवहित है, बह पूर्वोक्त भाव की तुलना में बहिरङ्ग है! ये 
अन्तरङ्ग भाव व॒ बहिरङ्ग भाव आपेक्षिक हैं। समग्र भावजगत्‌ 
महाभाव का ही आत्मप्रकाश है, यह बात पहले ही कही गई 
है। महाभाव व महारस के संघर्षण के फल-स्वरूप महाभाव को 
घेर कर जो आलोक प्रकाशित होता है, उसी में महाभावरूपी 
बिन्दु सै स्तर-क्रम से भावराज्य गठित हो जाता है। बिन्दु को 
परिवेष्टित करके एक स्तर सर्वप्रथम प्रकाशित होता है। इस 
प्रथम स्तर को वेष्टित करके उसके बाह्य प्रदेश में गौर एक स्तर 
आत्मप्रकाश करता है। प्रत्येक स्तर के केन्र में यह एक ही 
बिन्दु विद्यमान रहता है। इस प्रकार समझा जा सकता है कि 
एक महाभाव-रूपी बिन्दु में ही एक के बाद एक विभिन्न भावस्तरों 
का आविर्भाव होता है ! यह व्यापार ठीक एक मुकुलित कमल- 
कोरक के उन्मोलित होने के समान है! कमळ विकसित होने पर 
देखा जाता है कि मध्यस्थ कणिका को घेर कर एक के बाद एक 
विभिन्‍न स्तर अर्थात्‌ दलसमषि विद्यमान है। इस इष्टान्त से सब 
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भावी का परस्पर मम्बन्ध एवं सहाभाव के साथ सम्बन्ध समझा 
जा मुकेगा। कमल बा एकनाचा दल यदि एक-एक भाक का 
प्रतिनिधि हो नो दलन्सर्माप्र रूप एक-एक स्तर को एक-एक 
जातीय भाव के प्रतिडपमा रूप सै ग्रहण किया जा यकता हैं। जो 
सब दळ कणिका के अधिकतर मधिहित है उनका महाभाव- 
पर्यन्त विकास अपेक्षाकृत कम समय में सम्पन्न होगा। दूरवर्ती 
दल-समष्ठि का पूर्णा-विकास होने में और अधिक समय का विलम्ब 
आवश्यक है । यही साधारण नियम है। 


सेना-रचना में जेसे व्यूहु-निर्माण आवश्यक है, उसी प्रकार 
भावराज्य के सङ्गठन में भी व्यूह-सन्रिवेश की आवश्यकता है। 
कणिका की चारों दिशाओं के स्तर वस्तुतः महाभाव के हो काय- 
व्यूड हैं, इसमें सन्देह नहीं । जो सब दल क्रमबद्ध रूप से कणिका 
में विलीन ये, बहिर्गुख स्पन्दन के साथ-साथ वे अपने-अपने स्थान 
में स्थित होकर प्रकाशित होले हैं । 


पहले हो कहा जा चुका है कि प्रत्येक भाव से ही रसा" 
स्वादन का उपाय प्राप्त किया जा सकता है! क्योंकि प्रत्येक 
भाव, वह किसी भी स्तर में क्यों व हो, पूर्ण होने पर, महाभाव 
के अङ्क रूप में ही स्थिति प्राप्त करता है। सुतरां स्वीय भावानु- 
रूप रस का आस्वादन वह श्रवश्य ही पाता है। किन्तु इस रसाः 
स्वादन को रसराज का पूर्णतम आस्वादन नहीं कहा जा सकता । 
भाव का विकास पुर्ण होने पर भी उसे किसी विशिष्ट जाति के 
भाव का विकास ही समझना होगा । सुतरां अपेक्षाकृत उत्कर्ष- , 
सम्पन्न प्रन्य भाव के विकास की प्रयोजवीयता तब भी शेष रहती ' 
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है । चतुर्थ श्रेणी में प्रथम स्थान पर अधिकार कर लेने से ही सब 
ही गया, ऐपा नहीं । पञ्चम श्रेणी का ज्ञान प्राप्त करने की आवश्य- 
कता तब भी रहती है। ठीक इसी प्रकार भाव-साधक एक भाव 
से अन्य भाव में उन्नीत होता रहता है। इस प्रकार भाव-जगतु 
के प्रत्येक स्तर का अतिक्रमण होने पर साधक स्वयं महाभाव 
रूप में परिणत होता है। तब भावराज्य का पुर्ण विकास सम्पूर्ण 
हो जाता है। इस्त अवस्था में रप्तराज का पुर्णतम आस्वादन 
प्राप्त किया जा सकता है। अन्य प्रकार से कहा जा सकता है 
कि एक-एक भाव-पाघना पूर्ण होने पर अखण्ड महाभाव का एक- 
एक विशिष्ट अंग रचित होता है एवं अभिव्यक्त होता है। जब 
सब भावों की साधना सम्पूर्ण हो जाती है तब सर्वाग-सम्पन्त 
महाभाव का आकार आविर्भूत होता है। यहीं पर भाव-राज्य 
का क्रम-विकास सिद्ध होता हैं। यहाँ तक हो जाने पर भावराज्य 
की लोला का पुनरावर्तत पूर्वोक्त साधक जीव के लिए आवश्यक 
नहीं। तब उसका निकुञ्जलीला में प्रवेश होता है। समग्र भाव- 
जगत्‌ राधातत्त्व में अर्खिष्ठित इस साधक का अंगीमृत हो 
रहता है। 

पहले ही अनन्त भावों की बात कही गई है। भाव जिस- 
प्रकार अनन्त हैं उप्ती प्रकार प्रत्येकन्भाव की वृति, अनुधृक्ति एवं 
उपवृत्ति आदि भी अनन्त हैं । अन्तर्मुख गति में अनुवत्ति उपबृत्ति 
मे परिणत होती है, उपवृत्ति वृत्ति में परिणत होती है एवं बृत्ति 
भाव में परिणत होती है । उव बाह्यवृत्तिहीन होते के कारण 
भाव तीब्र वेग से अन्तर्मुख प्रवाह में चलते-चलते महाभाव की 
ओर अग्रसर होता रहता है! 
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एक वृक्ष से जैसे शाखा निर्गत होती हूँ, पुमः प्रत्येक झाला 
से जैसे प्रशाखा निकलती हैं, ठीक उसी प्रकार प्रत्मेक आव एता 
जवस्था में प्रतिष्ठित न होने तक चारों तरफ विक्षिप्त रहता है। 
प्रदीप से जिस प्रकार किरणों विकीर्ण होती हैं, उसी प्रकार 
प्रत्येक भाव से किरणों के समान जो सब घाराय विकीर्ण 
होती हैं, वही ये वृत्तियाँ हैं। बह ठीक भाव नहीं है, उसका 
आभास मात्र है। किसी भी स्वच्छ आधार ( दर्षणादि ) में 
सूर्य का आलोक प्रतिफलित होने पर असे उससे यह आलोक 
: ( भित्ति आदि पर ) प्रतिफलित होता है, ठीक उसी प्रकार 
बाह्य-उन्मुख भाव निवृत्त न होने पर्यन्त प्रत्येक भाव भी चारो 
ओर वृत्तिख्प से बिखरा रहता है। भावगत वैशिष्ट्य इन सव 
वृत्तियों मे भी रहता है, हाँ यहाँ उसकी तीब्रता कम होती है। 
इन वृत्तियों से पुनः सुद्रभतर अन्य वृतियो का उद्गम होता है। 
भ्रत्यन्त सुक्मदशी के अतिरिक्त साधारण मनुष्य की बुद्धि मे 
इन सब सुक्ष्म वृत्तियों का ग्रहण नहीं होता 1 


इसी प्रकार कहाँ तक सह बहिःप्रसार व्याप्त हो सकता है, 
यह कहना शाक्य नहीं । वृत्ति, अनुवृत्ति, उपबृत्ति आदि उप- 
लक्षण-मात्र हैं । साधक का प्रश्नुम कर्तव्य है, इस बिखरी किरणः 
राशि को समेट कर, उनको पुनः पुनः समेटते हुए मूलभाव में 
स्थिति प्राप्त करना । जव तक भाव वृत्तिहीन नहीं होता, तब तक 
बह विशुद्ध नहीं हो सकता । भाव-साधना केलिए आावशुद्धि 
एकान्ततः आवश्यक है । दृष्ठान्त स्वरूप कहा जा सकता है कि 
यदि कोई साधक वात्सल्य-भाव की साधना करता है, तो जब 
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तक उसका भाव विशुद्ध वात्सल्य रूप में परिणत नहीं होगा तब 
तक वह विशुद्ध भाव रूप में परिगणित होने योग्य नहीं । वात्सल्य 
भाव विक्षि रहने पर उसके साथ दास्य व सस्य प्रभृति भाव 
आभासरूप से मिश्चित हो सकते हैं एवं हुआ भी करते हैं । लौकिक 
साधक इसे अच्छा समझते हैं किन्तु विशुद्ध भावसाधक इस 
मिश्षण-व्यापार को भाव-साधना का अन्तराय समझते है। 
एकनिष्ठता के बिना भाव सिद्ध नहीं हो सकता एवं भाव 
सिद्ध हुए बिना रसास्वादन दूर की बात है । सुतरां भाव- 
साधना के द्वारा रस-सिद्धि के लिए भाव-शुद्धि आवश्यक है। 
भाव शुद्ध हुए बिना, शाब में अवान्तर भाव मिश्र रहने पर, 
उसमें बलाधान नहीं होता । जो लोग भावुक एवं रसिक हैं बे 
इस जाति के भाव को स्वच्छमाव' नाम से कहते-समझते हैं । यह 
भाव की विकलता से हुआ करता है। दर्पण अपने स्वच्छता- 
धर्म के कारण सन्निहित सभी वस्तुओं को यथावत्‌ ग्रहण करता 
है। किसी वस्तु-विशेष के प्रति उसका आग्रह नहीं रहता । दर्पण 
के लिए नील अथवा पीत, त्रिकोण अथवा चतुष्कोण सभी एक- 
समान हैं । जब जो वस्तु उसके निकट आती है, तभी वह वस्तु 
अबाधित रूप से उसमें प्रतिबिम्बित होती है । दर्पण स्वच्छ होने 
से हो ऐसा होता है। भाव रूपी चित्त जब स्वस्थ रहता है तब 
वह भी ऐसा ही हुआ करता है। जब जैसा संसर्ग प्राप्त होता है 
उसमें तब उसी प्रकार का भाव प्रतिफलित होता है । वह किसी 
विशिष्ठ भाव में अभिनिषिष्ट नहीं रहता । इस प्रकार के चित्त 
पे वात्सल्य प्रभृति कोई भाव स्थायी होकर नहीं रह सकता । 
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चित्त स्वच्छ हुने से वात्सल्य भाव के सङ्ग के कारण अथवा 
आलोचना के कारण उसमें वात्मत्व-भाव का उद्य होता है। 
देशालर अथवा कालान्तर में दास्य-साव का सङ्ग एवं चर्चा होने 
पर इस बित्त में दास्य-भाव का ही आविभवि हुआ करता है। 
ऐसा ही अन्य भावों के सम्बन्ध में भी समझना होगा । उस जाति 
का त्रित अत्यन्त शिथिल एवं दुर्बल होता है, क्योंकि इसमें एक- 
निष्ठता नहीं है। व्यभिचारी भाव एवं स्थायी भाव दोनों में यही 
पार्थक्य है कि स्थायी भाव से रस की उत्पत्ति होती है एवं ब्यभि- 
चारी भाव से बढ़ नहीं होती। इसी कारण चित्त के एकभाबनिष्ट त 
हो पाने पर महाभाव ही प्राप्ति एवं रमास्वाद नितान्त असम्भव 
है। जिसका जो अपना भाव या स्वभाव है, उसमें निष्ठा रखनी 
होगी, एवं इस निष्ठा की सम्यक्‌ मिद्धि के लिए मावान्तर के 
आक्रमण से उसे बचाकर रखना होगा । कहना ने होगा इसमें 
रागद्वेष का कोई व्यापार नहीं हैं। अपने-अपने स्वभाव में 
सुस्थिर स्थितिलाभ ही उसका उद्देश्य है। भाव-साधना का 
उद्देश्य आकार-सिद्धि है, किन्तु स्वच्छ बित्त में आकार प्रति- 
बिम्व्रित होकर भी स्थिर नहीं रहता । सबरो पहले यही करना 
चाहिए कि कोई निविष्ट आकार प्रतिबिस्चित होकर स्थिर रूप से 
विद्यमान रहे एवं यह आकार अन्य किसी आकार से मिश्रित न 
हो ! वृत्ति, अनुवृत्ति, उपवृत्ति आदि भात्रों से सिःसृत किरणमाला 
निरुद्ध होने पर भाव की बहिर्मुख गति न रहने से ही उसके 
साथ अन्य भाव के मिश्रण की सम्भावना भी नहीं रहती । तब 
स्वभाव स्वभाव ही रहता है। दक इढञूमि से ही 
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का सूत्रपात होता है । योगी के लिए एकाग्रता का जो स्थान है 
रस-साघना में भावशुद्धि का वही स्थान है! भाव शुद्ध होने पर 
ही सिद्ध होता है एवं एक होने पर ही स्थिर होता है। भाव 
स्थिर होने पर उपयुक्त अभिव्यञ्जक सामग्री के प्रभाव से सहूदयों 
द्वारा उसका आस्वादन होता है । यही रस-निष्पत्ति है। 
भावराज्य के गठन के सम्बन्ध में कुछ कहने से पहले राज्य" 
रचना की साधारण नीति के सम्वन्ध में दो बातें कहना आव" 
शयक है । जगत्‌ में ग्राम, नगर अथवा प्रासाद प्रभृति का सन्नि- 
वेश करना हो तो सबसे पहले भूमि की आवश्यकता होती है, 
जिसके ऊपर सन्निवेश करना होगा ! उसके बाद समस्त सामम्री- 
सम्भार एवं उपादान आवश्यक हैं, जो संकल्पित आकार में 
नगरादि रूपों में परिणत होंगे! सबके बाद भाव की सत्ता 
आवश्यक है, जो उपादान के साथ युक्त होकर उपादान को अभि- 
लपित कार्यरूप में परिणत करेगी । भावराज्य को रचना में भो 
सामान्यतः यही नीति अनुसृत हुआ करती है--जागतिक रचना 
में जो भिति या भूमि है, भावराज्य की रचना में उसके स्थान 
पर भाबालोक है, जो महाभाव से निरन्तर निःसूत होकर महाभाव 
को वेष्टित करके वर्तमान है । अर्थात्‌ महाभाव मानो एक बिन्दु 
है। इस विन्दु के निरन्तर स्पन्दित होने के कारण एक नित्य 
प्रभामण्डल इसके चारों ओर अभिव्यक्त हुआ रहता है। यह 
प्रभामएडल ही भावी भावराज्य की भित्ति है! जिस उपादान से 
भावराज्य को अनन्त वैचित्र्ययुक्त हश्यावली व देह रचित होती है, 
उसका नाम है विशुद्ध सत्त्व! यह नित्य-सिद्ध वस्तु है, एव 
बिक्लुब्घ होने से पहले की अवस्था में यह महाभाव रूपी महा 
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बिन्दु के साथ अभिन्वरूप से स्थित रहती है । यह बिशुद्ध सत्त्व ही 
ल्लुब्ध होकर भावजगत्‌ के विज्विन्न दृश्य रूपों में परिणत होता है। 
मायिक जगत्‌ में जो कुछ है, भावजगत्‌ में वह सबही विद्यमान 
है । एक प्रकार से कह सकते हैं कि प्राकृतिक सभी तत्त्व अप्राकृत 
जगत्‌ में नित्य विद्यमान हैं। भेद केवल यही है कि प्राकृत तत्त्व 
मलिन हैं एवं रजस्तमोगुणविशिष्ठ हैं, किन्तु अप्राकृत तत्त सभी 
अंशों में प्राकृतिक तत्वों के अनुरूप होने पर थी रजस्तमोगुणहोन 
विशुद्ध सत्त्वमय व. निर्मल हैं । इन सब तत्त्वों की समष्टि शुद्ध- 
सर्वरूप में सदा विद्यमान है! केवल वही नहीं, उपादान रहने से 
ही उससे वीर्य उद्भुत नहीं होता, यदि निमित के प्रभाव से 
उपादान परिणत न हुआ हो । उमी प्रकार झुद्धतत्वमय तत्व" 
समूह तब ही विभिन्न आकारों में परिणत हो सकता है, जब वहु 
इस परिणाम के उपयोगी निमित्त द्वारा क्षुब्ध होता है। यह 
निमिता ही भाव है। भाव ही उपादान में आकार समपित करता 
है। भाव के साथ उपादान का योग होने पर उपादान भावानुरूष 
आकार घारण करता है । भाव नित्य है, उपादान भी नित्य है। 
दोनों के सम्बन्ध से लीला-वैचिव्य की अभिव्यक्ति हुआ करती है । 
इस सम्बन्ध की अधिद्वात्री शक्ति योगमाया है। अनन्त भाव 
महाभाव में नित्य वर्तमान है । शुद्ध-सत्व भी इस सहाभाव के 
साथ अभिन्नरूप में वर्तमान है । किन्तु जब तक महाभाव क्षुब्ध 
महो होता तब तक भाव के साथ शुद्ध सत्त्वमय उपादान का 
संघर्ष नहीं होता, एवं इस संघर्ष के विना भाषराज्य की रचना 
असम्भव है । 
ऊर्णनाभि जिस प्रकार स्वयं को केब्द्रस्थान में रखकर घारों 
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ओर जाल फैलाता है, महाभाव भी उसी प्रकार स्वर्ग को केन्द्रस्थ 
बिन्दुरूप में रखकर चारों ओर स्तर-स्तर सैं भावतैय सृष्टि का 
आविर्भाव करता है। शुद्ध भाव सदम एवं अव्यक्त है। भावहीन 
शुद्ध-सर्व भी उसी प्रकार अव्यक्त है। किन्तु दोनों के मिलन से 
अनन्त सौन्दर्य-सम्पन्न दिव्य जगत्‌ का उद्धव होता है। 


तत्त्वसृष्ति एवं तत्त्वम के विभिन्न प्रकारों का सन्निवेश 
होने से विचित्र जगत्‌ की सृष्टि होती है । ये दोनों सृष्टि एक-जैसी 
नहीं हैं । ठीक उसी प्रकार भाव के क्रमिक आविर्भाव एवं उपा- 
दाव के संयोग से इन सब भावों को साकार बनाना एक बात 


नहीं है। थे दोनों धारा पृथक-पुथक्‌ रूप से आलोचना के 
योग्य हैं । 


मह्दाभाव से भावराज्य के उन्मेष के समय सर्वप्रथम जिस 
भाव की स्फूति होती हैं, बही मधुर भाव है! तदनन्तर क्रमश. 
वात्सल्य, सख्य, दास्य एवं शान्त भाव की स्फूत्ति प्राप्त होती 
है । प्रत्येक भाव के बीच अवान्तर भेद भी अवश्य हैं। यही 
भावों के आविर्भाव की धारा है । किन्तु इन सब विभिन्न प्रकार 
के भावों में ओ गुह्ण कला के विकास का रहस्य निहित है, वह 
विशेष रूप से प्रणिथानयोग्य है । इस कला के आविर्भाव की 
ओर से देखें तो समझा जा सकेगा कि विभिन्‍न प्रकार के भाव 
सेस होकर एक ही सगवद्-वृत्ति का ऋमोए्कर्ण-जनित विकास 
सिद्ध होता है । कहना न होया, भावराज्य की सृष्टि के समय इस 
विकास क्रा पहलू विपरीत दिशा से प्रकाश पाता है अर्थात्‌ जो 
महाभाव की अधिरूड़ अवस्था के अन्तर्गत मादनभाव है वही 
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भावराज्य के केद्धस्थल में विद्यमान रहता है। उसके बाहर 
क्रमशः मोदनभात्र [ अधिहढ़ ) एवं रूढ़ महाभाष प्रकाशित होता 
हुँ । उसके बाहर अनुराग, उसके वाद राग, सान, स्नेह, प्रणय, प्रेम 
एवं च्लि हैं। इन सवका विशेष परिचय प्रेसमक्ति के क्रमविकास के 
वर्णन-प्रसङ्ग में अन्तमुंख घारा के विवरण के उपलब्ध में दिया 
जायेगा । यह जो मधुर भाव के अन्तरङ्ग मण्डल की बात 
उल्लिखित हुई, इसमें भा महाभाव के बहिमुख आविर्भाव की 
ओर एक-एक क्रम बिद्यमान है । दृष्टान्तस्वरूप सखी-वर्ग के श्रेणी- 
विभाग का उल्लेख किया जा सकता है । महाभाव को धेरे हुए 
एक के बाद एक पाँच मण्डल विद्यमान हुँ । ये पाँच मण्डल पंच- 
विध सखियों के नाम से परिचित हैं । महाभाव के अव्यवहित 
निकटतम मण्डल में जो आठ समी प्रकट होती हैं, वे परमश्भषठ 
सखी नाम से अभिहित हैं। ये सभी श्रीराधा की कायब्यूह हैं। 
अन्याच्य सखी-मण्डलों के सम्बन्ध में भा यह एक ही सिद्धान्त 
जानना होगा । परमश्रेष्ठ सखी के बाह्य प्रदेश में जिन सख्रियो की 
स्थिति है। उनका नाम प्रियसखी है। प्रियसखी के बाह्य प्रदेश 
में क्रमशः प्राणसखी, नित्यसखी एवं सखी मण्डलों का सन्निवेश 
है, यह समझना चाहिए । इसी प्रकार अन्यान्य स्थानों में भी 
अवान्तर विभाग वर्तमान हैं । इन सब विभागों के सूल में महा- 
भाव के साथ सखी प्रभूति भाववर्ग का साहश्यगत तारतम्य 
निहित है । है 


भावराज्य में दो प्रकार के अधिवासी दृष्टिगोचर होते हैं । 
एक शेफ चित्म-सिद्ध भाव रूपी है और एक श्रेणी साधनसिद्ध 
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अथवा क्रपासिद्ध भावरपी। जो भाव नित्यसिद्ध हैं वे 
स्वाभाविक हैं, आगन्तुक नहीं। क्योंकि वे महाभाव अथवा 
स्वरूपशक्ति के हवी अंश हैं । स्वरूपशक्ति की स्वांश-रूपी यह समस्त 
भाव-राञ्चि महाभाव के क्षुब्ध होने क अनन्तर आनुपूविक भाव से 
क्रमशः महाभाव से निर्गत होती है। ये सब ही वास्तव में 
स्वभावात्मक हैं, किन्तु और एक श्रेणी का भाव है, जो स्वभाव” 
सिद्ध नहीं है, किन्तु साधनसिद्ध या कृपासिद्ध होता है। मायिक 
जगत्‌ में अनादिकाल से जो सब भगवद्‌-बहिर्गुख जीद अपने- 
अपने कर्मानुसार विभिन्‍न योनियों में अमण कर रहे हैं, उनमें से 
कोई कोई भाग्य से भाव अथवा भगवद्विषयिणी रति प्राप्त करके 
भावराज्य में प्रवेश का अधिकार प्राप्त करते हैं। थह भाव 
अथवा रति साधना द्वारा ही प्राप्त करनी होगी--ऐसी कोई 
बात नहीं है, जिस-किसी को कृपा सेही इसकी प्राप्ति हो 
जावा करती है। भगवत्‌-क्रपा एवं अगवद-भक्त की कृपा 
मूलतः एक ही पदार्थ है । जिस को कृपा से ही भाव प्राप्त होता 
है, उसे साधना नहीं करनी होती । हाँ, जव्मातर की साधना उस 
की थी या नहीं एवं इस तथाकथित कृपा की अभिव्यक्ति इस 
साधना का ही फल है या महीं, यह यहाँ प्रकृत प्रसङ्ग में आलोच्य 
नहीं है ! 

भाव-प्राप्ति का साधारण नियम यही है कि विधि-मार्ग से 
हो अथवा राग-मार्ग से हो, साधता का अनुष्ठान करना होगा । 
यह साधना वस्तुतः साधन-भक्ति का अनुष्ठान है । शास्त्र के 
अनुशासन के अनुशार अथवा गुरु को आज्ञानुसार कर्तव्य जानकर 
कोई-कोई साधन किया करते हैं। दूसरी ओर कोई-कोई शाख, 


पेन 
त हज 
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गुरु या महाजन-वाक््य द्वारा चालित न होकर अपने हृदय की 
प्रेरणा से साधता में प्रवृत्त होते हैं । ये लोग भाव-जगतू के आदर्श 
में अनुप्राणित होकर उसी के अनुकरण-रूप में साधन-कार्य में 
अग्रसर होते हैं, किन्तु साधना किसी भी प्रकार की क्यों न हो, 
भ्क्ति-साधता का फल है भाव का उदय। भाव का उदय न होने 
पर्यन्त साधना पूर्ण नही होती । भाव का उदय होने पर ही, 
अर्थात्‌ साधना-सिद्ध अवस्था में उपनीत होने पर ही भावराज्य में 
स्थान-नाभ होता है । केवल वही नहीं, किसका कौन सा भाव 
है. यह भी सिद्धावस्था के साथ-साथ ही भक्त के प्रति प्रस्फुर हो 
जाता है ! किसने किस भाव अथवा मण्डल में स्थान प्राप्त किया, 
उसका प्रकत सन्धान; भाव का विकास न होने पर्यम्त, नहीं पाया 
जाता । हाँ, सदगुर गम्भीर अन्त्र द्वारा शिष्य का भावमय 
स्वरूप देख सकते हैं, इसी सै उसके स्वभाव के अनुकूल रागानुगा 
साधना-प्रगाली का उसे उपदेश करते हैँ । कहना न होगा, यह 
साघना कृत्रिम है, एवं इसका रहस्य यथार्थं भक्त साधक के 
सिवा और कोई समझ नहीं सकता । 


भाव का विकास होने पर ही आभ्यन्तरीण सत्ता भाव-जमतु 
की सत्ता के रूप में परिणत होती है, इसीलिए रागानुगा साधना 
वस्तुतः रागात्मिका साघत-प्रणाली के अनुरूप ही हुआ करती है । 


भाव के विकास में एक अद्भुत रहस्य निहित है। वह बह 
है--जिस प्रकार सूर्य का उदय न होमे पर्यन्त सूर्य-रश्मि के 
अविद्यसान रहने से उसके विभिन्न वर्ण उपलव्धि-्गोचर नहीं 


होते, किन्तु सूर्य का उदय होने पर प्रत्येक स्थान का वर्ण ही 
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किन्तु वास्तव में सवूगुस अनन्‍्त:प्रकृति चप देखकर हो उसके भाव 
के साथ परिधि हकर तदसुहप रागानुगा साघन-प्रशाली का 
निदेश विषा करते हूँ | 


जिम-किसी भी प्रकार से हो भाव की स्थिति होने पर 
भावजगत में आसन पामर होता है । भाव-जगत में प्रविष्ट भावूक 
भक्त अपने स्वभाव का अनुसरण करते हुए ही बढ़ते हैं। भावगत 
श्रेणी-विभाग उसे विचलित नहीँ कर सकता । भावजगत्‌ में 
भावदेह में ठीक-ठीक भजन होता है। माया जगत में मायिक 
देह में भजन सम्पन्न नहीं होता! भजन का उदेश्य है भाव से 
प्रेम का विकास) साधनभक्ति के अनुष्ठान में सिद्धि-लाभ होने पर 
भी प्रेमभक्ति-लाभ नहीं होता ! हाँ, प्रेमभक्ति के आलोक-सण्डल के 
किरण-स्वकूप में प्रवेश किया जाता है। जब तक प्रेम का उदय 
नहीं होता तथ वक भजन स्वाभाविक नियम में ही चलना रहता 
है। कहना न होगा, यह भजन भी स्वभावका ही खेल है। 
उद्देश्य है--प्रेम की अभिव्यक्ति । प्रेम पर्यन्त विकास पूर्ण होने पर 
भावराज्य शान्त हो जाता है! तब भक्त महाप्रेम में प्रतिप्नित 
होकर, एक के बाद दूसरी अवस्था का आस्वादन करते-करते 
महाभांव की परमन्अवधि शीराबा-तत्व पर्थग्त अग्रसर होता 
रहता है । महाभाव की उपलब्धि होने पर रसराज का साक्षा” 
त्कार स्वयं हो होता है । 


अतएव भावजगत्‌ के अधिवासियों में, मर्त्यलोक से, प्रवर्तेक 
अवस्था पुर्ण करके थावभक्ति के विकास के पश्चात्‌ अनेक जीव 
गमस करते हैं। इसके अतिरिक्त अवादिकाल के निस्य-सिद्ध 
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जीव भो हैं! बे भी स्वरूपशक्तिकी भाँति अनादिकाल से ही 
भावजगत्‌ में विद्यमान हैं। किन्तु मर्त्यलोक का जीव आगन्तुक 
रूप से ही भावजगत्‌ में प्रवेश करता है। भाव एक होने पर भी 
उसमें स्तर-भेद से विभिन्न प्रकार के भेद बर्तमान है, ऐसा देखा जाता 
है। यह भेद भाव का स्वरूपगत नहीं है, किन्तु विकास की 
प्रोग्यतागत है। हृ्लान्तस्वरूप कहा जा सकता है कि शान्त भाव 
भाव ही रह जाता है, भाव के परे प्रम आदि उच्चतर अवस्था 
में उपनीत नहीं हो सकता । किन्तु दास्य भाव प्रेम, स्नेह, यहाँ 
तक कि राग-पर्यन्त विकसित होता है। वात्सल्य भाव भी ठीक 
ऐसा ही है । सख्यभाव इन सबके अतिरिक्त प्रणय नामक अवस्था 
को भी प्राप्त होता है। किन्तु इन सबमें से कोई भाव भी परभ-' 
बिकास पर्यन्त नहीं पहुंचता । भाव का परम विकास महाभाव 
है। उसे प्राप्त होने के लिए पूर्ब-बणित चतुविध अवस्थाओं के 
अतिरिक्त भी मान, राग व अनुराग इन तीन अवस्थाओं का 
विकास आवश्यक है । ऐसा पुर्ण विकास एकमात्र मधुर भाव में 
ही सम्भव है। किन्तु वह भी सर्वत्र नहों। क्योंकि साधारणी, 
समञ्जसा एवं समर्था इन त्रिविध रतियों में पार्थक्य है । साधारणी 
रति यद्यपि भगवदविषयक भक्तिरूपा है इसमें समन्देह नहीं, 
तथापि उसमें अपने भोर्य आनन्द की ओर अधिक लक्ष्य रहने से, 
एवं भगवत्‌-प्रीति अपेक्षाकृत गोण रहने से उसकी ऊर्ध्वं गति एक 
प्रकार से नहीं होती, यह भी कहा जा सकता है। मधुर भाव 
होने पर भी प्रेम के ऊपर साधारणी रति नहीं उठ सकती । किन्तु 
समझसा रति स्वार्थहीन होने से भले ही उसमें उद्द श्यकूप से 
भगवतुप्रीति का प्राधान्यशाव न रहे एवं कर्तव्य के अनुशासव हारा 
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नियन्त्रण रहता हो, तब भी वह अनुराग पर्यन्त स्फुट हीतो ही 
है। किन्तु अनुराग का परवर्ती विकास अर्थात्‌ महाभाव पर्यन्त 
उत्कर्षन्छाभ एकमात्र गोपीजनसुलभ समर्था रति का ही हो सकता 
है। किन्तु समर्था रति भो सब आघारौ में समान नहीं । 
इसीलिए महाभाव में भी ऋमविकास के अवसर विद्यमान हूँ । 
महाभाव की ओ पराकाष्ठा है, अर्थात्‌ मादन भाव, वही ह्लादिनी 
शक्ति-स्वरूप श्रीराघातत्व है । इस अवस्था में भगवान्‌ से विच्छेद 
चिरकाल के लिए लुप्त हो जाता है एवं प्रत्येक क्षण में नित्य 
लीला का विकास हुआ करता है। अखण्ड श्रीकृष्णन्तस्व के 
साथ अखण्ड राघाभाव का मिलन इसी मादन अवस्था में सम्भव 
है। इस अवस्था में भावजगनू सङ्कुचित होकर मध्यबिच्दुरूप में 
श्रीराघातत्व मे पर्यवसित होता है । अपने स्वरूप का विस्तार 
पूर्णहप से समेटकर श्रीराधा तब सम्यक्‌ प्रकार से मुए होती हैं 
एवं निकुञजलीळा में क्रमशः श्रात्मविसर्जत करके विशुद्ध महारस- 
सरव की प्रतिष्ठा करती हैं । 


भावराज्य का रहस्य भली प्रकार समझना हो तो ळीछा-रस 
के आस्वादन को प्रणाली का अच्छी तरह विश्लेषण करके देखना 
आवश्यक है । लीलारस के आस्वादन के पीछे तीन महासत्य 
खर्दमान है--- : 


( १ ) प्रकृति का अभिनय 1 - 
(२) द्रष्टारूपी पुरुष की साक्षिहपेण स्थिति | 
(३ ) भाव की अभिव्यक्ति । 


अकृति की क्रिया अपने आप ही होती जा रही है। इसका 
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कोई कर्त्ता नहीं है । कत्त ख-विद्वीन क्रिया--यही प्रकृति की क्रिया 
था प्राकृतिक क्रिया है; अर्थात्‌ क्रिया है, किन्तु कौन करता है-- 
इसका कोई सम्धान नहीं है। इस अवस्था में पुरुष बद्ध-दशा में 
प्रकृति के गुणों से जड़ित रहने के कारण, अहङ्कार के मोह से 
मुग्ध होकर इस क्रिया के कर्ता के रूप में स्वयं को मानता 
है- करत खाभिमात रखता है । प्रकृति की क्रिया का कर्त्ता नहीं 
है, यह सत्य है, एवं मुक्त पुरुष में अभिमान नहीं होता, यह भी 
सत्य है, तथापि अनादि अविद्या के प्रभाव से अर्थात्‌ अविवेक- 
वशतः प्रकृति के विकार के साथ पुरुष को तादात्म्यन्बोध होता 
है, इसी से पुरुष स्वयं को कर्ता मानने का अभिमान करता है। 
इसी से कर्म की भूष होती है । संसार-वृक्ष का यही बीज है। 
सुतरां जब तक यह कत्‌ त्वाभिमान जीव के स्वरूप से निवृत्त 
नहीं होता तब तक जीव मुक्त होकर द्रष्टा रूप में पुरुष के स्वरूप 
में स्थिति-लाभ नहीं कर सकता । जब प्रकृति के जाल से जडित 
होकर पुरुष अहङ्कार-बद्ध जीव-रूप से प्रकृति के अभिनय में 
योगदान करता है, तब बह दरष्टा नहीं, अभिनेतामात्र है । अभिनय 
के रस का ग्रहण-आस्वादन करना हो तो अभिनय से स्वयं को 
पृथक रखकर अभिनय देखना आवश्यक है। इसलिए जब तक 
पुरुष विवेक-ज्ञान के प्रभाव से अक्निक को दूर करके प्रकृति से 
शिम्त-हूप से अपने स्वरूप में प्रतिष्ठित होकर प्रकृति की क्रीड़ा 
नहीं देख सकता तब तक इस क्रीड़ा का रसन्ग्रहण असम्भव है । 
प्रकृति का खेल ही लीला है। किन्तु यह किसके समक्ष है? जो 
प्रकृति से प॒थक्‌ होकर प्रेक्षकरूप से दर्शन-मात्र कर रहा है- उसके 
समक्ष; जो प्रकृति में लिप्त होकर अभिनय कर रहा है, उसके निकट 
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नहीं 1 जो प्रकृति में लिप्त है अर्थात्‌ जो प्रकृति में कत त्वाभिमान 
रखता है, न्व को प्रकृति की क्रियाओं का कर्ता समझना है, 
उसके लिए तो यह कर्मजाल मात्र है । नतएव लोनारस के 
आस्वादन के लिए सर्व-प्रथम पुरुष को द्रष्टा रूप से अवस्थित 
होना आवश्यक है । क्योंकि द्रप्रान हो तो लीला देखेगा 
कौ ! 

अन्य पक्ष के तो, पुरुष के द्रष्टा-स्वख्प में स्थित होने के 
साथ-साथ यदि प्रकृति का अभिनय निवृत्त हो जाय तो द्रष्टा के 
प्रति हृश्य का अभाव होने से अभिनय-दर्शन-जनित रसास्वाद की 
सम्भावना नहीं रहती । अतएव पुरुष का मुक्त होना भी जिम 
प्रकार आवश्यक है, उसी प्रकार प्रकृति का अभिनय चलते रहना 
मी आवश्यक है। क्योंकि प्रकृति की किया स्वभाव-सिद्ध है, 
कृत्रिम नहीं । द्रष्टा पुरुष एवं दृश्य-रूप प्रकृति बो कीडा दोनों 
विद्यमान रहने पर मी इस क्रीडा को देखकर द्रा आनन्द प्राप्त 
करेगा ही, ऐसी कोई बात नहीं है । क्योंकि आनन्द प्राप्त करते के 
मूल में अर्थात्‌ अच्छा लगने के मूल में विशुद्ध वासना वर्तमान 
है। जिसकी जैसी वासना है, उसके अनुरूप हो उसको आमस्द- 
प्राम होती है। क्योंकि वासना को निवृत्ति ही आनन्दग्राप्ति का 
नामान्तर है । जो वासनाहीन उदासीन द्रष्टा अर्थात्‌ तटस्य साक्षी 
है, वह समदर्शी होने से उपेक्षक रूप से समस्त दृश्‍य का दर्शन 
किया करता है। उससे उसका चित्त स्पृष्ट नहीं होता अर्थात्‌ 
कोई विशिष्ठ दृश्य देखकर उसे अच्छा या बुरा नहों लगता, 
अर्थात्‌ अनुक्कल वा प्रतिकूल रूप से प्रतीति नहीं होती । 

इससे समझा जा सकेगा कि भावहीन दष्टा की अभिनय 
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देखने से रसोत्पत्ति नहीं होती । रसास्वादनं करवे के लिए सहृदय 
होना आवश्यक है। अर्थात्‌ शुद्ध वासना अथवा भाव रहना 
आवश्यक है! क्योंकि इस भाव से ही आस्वादन उद्भूत होया । 

मावराज्य के लौला-विलास का विश्लेषण करने पर ये तीन 
भहासत्य स्पष्ट उपलब्बि-गोचर होते हैं। साधन-भक्ति अर्थात्‌ 
कर्म को शुरूपदिष्ठ क्रम से परिसमाप्त करने में समर्थ होने पर जो 
सिद्वि-्लाभ होता है, वही कत त्वामिमास की निवृत्ति एवं 
आत्मज्ञान का विकास है! इसी का नामान्तर है द्रष्टा पुरुष 
की स्वरूप-स्थिति । इस अवस्था में भावजगत्‌ सें प्रबेश का 
अधिकार उत्पन्न होता है। भावजगत्‌ निरन्तर लीला-भारत 
के हिल्लोल से आन्दोलित हो रहा है, पुरुष द्वष्ठा-हूप में 
इस हिल्लीज के पिछले भाग में अवस्थित रहता हुआ अपने- 
अपने भाव फे अनुसार उत्तका आस्वादन कर रहा है । भावराज्य 
के सभी लोग साक्षिन्भाव में प्रतिष्ठित है, अथवा प्रतिष्ठित होते 
के लिए उन्पुख है । बुद्ध सत्वभथी परमा प्रकृति निरन्तर क्रीड़ा 
कर रही है एवं महाभाव के अभिन्न अंश रूपी सभस्त शुद्ध भाव 
निर्मल बासना रूप से द्रष्टा च द्श्य के मध्यपथ में आकर शुद्ध 
द्रष्टा को आस्वादन के प्रभाव से भावुक एवं रसिक के रूप में परि- 
णत कर रहे है। - 


अदएव भावराज्य में लीला-रस फे आस्वादन की निविशच 
सामग्री नित्य वर्तमान है । क्योंकि भाव नित्य है, एवे भाव का 
आश्रय द्रष्टाझूपी मुक्त पुरुष भी नित्य है! 


शुद्ध्त्वमग्री प्रकृति को क्रीड़ा नित्य है, एवं भाव का विषय 


र] 
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जो चिदानन्द-स्वरूप है, बह भी नित्य है। इस अवस्था में भाव- 
जगत्‌ की लीला नित्यलीला क्यों न होगी ? 

जीव वस्तुतः साक्षी होने से ही नित्यलीला का दरष्टा मान्न है । 
लीला स्वष्पशक्ति'से हुआ करती है! चस्तुतः स्वरूप के साथ 
स्वरूपशक्ति को अनन्त प्रकार की क्रीडा ही लीला है। इस क्रीडा 
के मूळ में भाव की प्रेरणा वर्तमान है, एव साघनसिद्ध अथवा अन्य 
प्रकार से भावप्राप्त मुक्त जीव इस कोड़ा को देखने का अधिकारी 
है । बहु द्रष्टा होकर ही इस क्रीडा में योगदान करता हैं । क्योंकि 
लीलानुरूप समस्त अभिनय ही अपने-अपने भाव की प्रेरणा से 
जीव किया करता है। किन्तु वह जो करता है, उसे जानता 
नहीं । अथवा जानकर भी नहीं जानता, क्‍योंकि वह स्वभावतः 
ही हुआ करता है । इस अभिनय के मूळ मे अभिमान न रहने से 
यह अभिनय होकर भी अभिनय नहीं है, एबं मुक्त जीव द्रष्टा 
होकर भी अभिनेता है । स्वच्छ स्फटिक में जैसे रक्त कुसुम का 
प्रतिबिम्ब पड़ने पर भी बह वस्तुतः रक्त नहीं है, उसो प्रकार 
मुक्त जीव लीळा में योगदान करते हुए भी शुद्ध साक्षिमात्र ही हैं | 


गुरु-आज्ञा, शाख का शासन एवं वेद-विधि केवल नहद्धारी 
जीव के ही लिए हैं । वस्तुतः साधन-मात्र ह्वी यही है । कर्मरूपी 
साधना कर्तृत्वाभिमान न रहने से नहीं होती । सुतरां यह अभि- 
मान का कार्य है, इसमें सन्देह नहीं । शास्रीय विधि-निषेध की 
व्यवस्था एवं गुरु का आदेश तभी तक सत्य हैं, जव तक अहंकार की 
निवृत्ति होकर द्रष्टा-स्वरूप में या स्व-स्वरूप में स्थिति नहीं होती । 
द्रा बनने में समर्थ होने पर अर्थात्‌ अपरोच ज्ञान-साभ सिद्ध 
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होने पर उनकी आवश्यकता नहों रहती । तब बाहर की कोई 
बस्तु भी आवश्यक नहीं होती । वस्तुतः कर्त्तव्य-बुद्धि से ही 
साधना का प्रयोजन है। किन्तु जब तक भाव का विकास नहीं 
होता तब तक कर्त्तव्यन्बुद्धि लुप्त नहीं हो सकती, इसी कारण 
कर्ततव्य-मिरूपक बाह्य उपायों का सहारा लेना होता है। 

कर्मपथ में गुरु का स्थान अत्यन्त अधिक है। किन्तु गुरु 
शिष्य के अधिकार के अनुसार उसे कर्म के लिए प्रेरणा दिया 
करते हैं । यह प्रेरणा प्रकृति-भेद से भिन्न प्रकार की हो सकती है । 
किसी के भीतर यह भिरा कर्त्तव्य है' इस प्रकार की अन्तःप्रेरणा 
के रूप में उदित होती है। अवश्य ही, यह साक्षात्‌ रूप से भी 
हो सकती है अथवा गुरु, साधु, महाजन, शाख प्रभृति के निर्देश 
के अनुसार भी हो सकती है। किन्तु अन्य प्रकृति के व्यक्तियों 
में यह प्रेरणा आती है--इृष्ठसाधनता-झान से । अर्थात्‌ कोई कर्म- 
बिशेष करने से उसके फल-स्वरूप इष्ट वस्तु प्राप्त हो सकेगी, ऐसे 
विश्वास से उस कर्म को करने में प्रवृत्ति होती है। इसलिए, 
यद्यपि दोनों मार्गों में कर्म का प्राधान्य समान ही है, तथापि यह 
सामने योग्य है कि एक स्थान में विधि ही प्रवर्तक है, एवं दूसरे 
स्थान पर आनन्दप्रामि के साधनरूप में कर्म-विषयक ज्ञान प्रव- 
तक है। पूर्वोक्त मार्ग में साक्षाव्‌ बाह्य कर्म आवश्यक होता है, 
जिसका झूल गुए अथवा शाख का वाक्य है। किन्तु द्वितीय मार्ग 
मे केवल स्मरण अथवा भावना से ही फल-लाभ होता है । प्रथम 
विधिमार्ग है, द्वितीय रागमार्ग। हृदय में राग का आभास 
उदित स. होने पर्यन्त विधिपूर्वक कर्म करना ही होगा । 

किन्तु रागरख्जित हृदय में वैधकर्म की प्रयोजनीयता नहीं 
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रहती । राय-विद्ध हृदय अपने राग के अनुसार मतत आदि किया 
करता है। भावना ही उसके लिए सूल साधन है। वाह्यकर्म 
न॑ होते पर भी उसका काम चलता है । किन्तु जिसका हृदय सर्वथा 
शुष्क व रागाभास-दगुप्य है, उसको बाह्य कर्म करने ही होंगे। 
इसके अतिरिक्त लोकरसंरक्षण के लिए अनावश्यक स्थळ में भी 
बाह्य कर्म की आवश्यकता है ही । 


वास्तव में बात ऐसी है कि, जब तक कर्म द्वारा चित्तशुद्धि 
के फलस्वरूप स्वभाव का उदय न हो, तव तक अह्र का सूल 
नष्ठ न होने के कारण कर्म करना ही होगा । इसके बाद सिद्धा" 
चस्था में स्वभाव के स्रोत में कर्म बह जाता है। तब करने यानं 
करने का कोई अर्थ हो नहीं रहता । क्योंकि जिस अवस्था भें 
कर्तृत्व का ही बोघ नहीं रहता उस अवस्था में करने या न करने 
में कोई पार्थक्य नहीं रहता । वस्तुतः इस अवस्था में करता या 
न करना कुछ भीम रहने क कारण क्रिया हीं नहीं रहती । जो 
पहुले क्रिया-झूप से परिगणित था वह भूति या स्वभाव के खेल 
के रूप से सात्मप्रकाश करता है। भगवाम्‌ की नित्यलीला मे 
योगदान का रहस्य इससे स्पष्ट समझा जा सकेगा । 


स्वभाव के खरोत में पड जाने पर जागतिक बन्धन व नियन्त 
की सीमा से मुक्ति मिल जाती है । “निस्त्रेणुण्मे पथि विषरता 
को विधि: को निषेधः |” जिगुणात्मिक्रा प्रकृति के परे अप्राकृत 
घाम में अर्थात्‌ भावराज्य में विधि अथवा निषेध का कोई स्थान 
ही नहों है। स्वभाव की क्रीड़ा अथवा रीलातत्व की सूच्म रूप 
से घारणा करवी हो तो प्रासञ्चिक रूप से स्वभाव के सम्बन्ध मे 
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भी स्पष्ट घारणा रहना आवश्यक है । इस सम्बन्ध में संक्षेप में 
दो-एक बातें कहते हैं । 

भाव एवं स्वभाव इनमें परस्पर सम्बन्ध है। खण्ड-माव मै 
देखें तो किसी वस्तु की अनादिकाल से स्थिति ही भाव है। जब 
यह स्थिति भङ्ग होती है तब अभाव का उदय होता है, यही दुःख 
है। भाव किन्तु दुःख नहीं है, दुःखनिवृत्ति भी नहीं है, आनन्द 
भी नहीं । भाव अवस्था में आत्म-परिचय नहों रहता । इसीलिए 
यह अनादि अविद्या की ग्रवस्था है। इस अवस्था में दुःख सही 
रहता, सुख भी नहों रहता। यही कुण्डलिनी की सुप्तता अथवा 
अनादि माया है। जीव जब तक इस ग्रनादि निद्रा में निद्रित 
रहता है, तब तक उसे अपने अस्तित्व का बोध ही नहीं रहता । 
दुःख-सुख की अनुभूति तो दूर की बात है । किन्तु जब इस 
अवस्था से स्खलित होकर जीव निःसृत होता है, तब वह दु. 
का हो अनुभव करता है । क्योंकि यह भाव-च्युति के कारण प्राप्त 
हुई अभाव की अवस्था है! इसी का नामान्तर है संसार । इस 
अभाव की श्रवस्था में भाव का परिचय प्राप्त होता है। भाव 
स्वरूपतः स्वयं अपने को पहचान नहीं सकता । किन्तु स्वहप- 
च्युति अर्थात्‌ सामयिक आत्मविस्मृति उदित होने पर इस विस्मृति 
क्के अन्धकार के बीच अस्फुट ज्ञीण आलोक की भांति स्वयं को 
स्वयं स्मरण किया करता है । अभाव में भाव क्रमशः स्मृतिरूप मै 
आत्मप्रकाश करता है। यही उपासना का रहस्य है। इस 
अवस्था का उदय होने पर जीव का लक्ष्य स्थिर हो जाता है 
एवं उसको अन्तर्मख गति आरम्भ होती है। जिस प्रकार कोई 
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सुन्दरी रमणी स्वयं में सौन्दर्य रहने पर भी स्वयं उसे देख नहीं 
पाती, दूसरे कौ दृष्टि के अनुसार अपने सौन्दर्य की बात स्वीकार 
करतो है, अथवा स्वच्छ दर्पण में प्रतिबिम्बरूप में अपना 
मुख स्वयं ही देख कर विमुरत्र होती है, यह भी ठीक उसी 
प्रकार है। प्रतिबिम्बहोन बिम्ब ही भाव है। अभाव के वीच 
स्मृति-रूप से प्रतिभासमान भाव ही मूल भाव का प्रतिविम्ब है । 
इस अवस्था में अर्धात्‌ अभाव का उदय एवं प्रतिबिम्ब रूप से 
भाव-दर्शन सम्पन्न होते पर, इस प्रतिबिम्ब को बिम्बछ्प में प्राप्त 
करने के लिए इच्छा उत्पन्न होती है एवं तब मिवृत्तिमुखी गति 
का सुत्रपात होता है। इस गति की परिसभामि के पहले ही 
अभाव-निवृत्ति का अनुभव होता है । भथच तब भी भावराज्य 
मे पुनः प्रवेश नहीं हुआ । यह जो अभावनिवृत्ति है, इसी को 
आत्यन्तिक दुःखाभाव अथवा मुक्ति कहकर वर्णन किया जाता है । 
यह संसार के अतीत अवस्था है। अन्तर्मुख गति के ओर भी अग्रसर 
होते पर भावराब्य में पुनः प्रवेश होता है । तब फिर भाव भाव 
नहीं रहता, स्वभाव-रूप में परिणत होता है। यह मुक्ति की भी 
परावस्था है। यही परमानन्द है, जिसकी हिल्छोल की कीति का 
नित्यलीला के रूप मे भक्तमण गान किया करते हैँ । भाव एव 
स्वभाव एक ही वस्तु है, किन्तु आव जड है, स्वभाव चैतन्य हवै । 
इस जड़ अथवा अचितु अवस्था को पूर्ण चिन्मय अवस्था मे 
परिणत करना ही सृष्ठिलीला का एवं आध्यात्मिक साधना का 
एकमात्र उद्देश्य है। दुःख में पतित न होने से आनन्द का 
आस्वादन नहीं पाया जाता । दुःख में पतित होने से पहले की 
अवस्था एवं दुःख भोग के पश्चात्‌ प्रत्यावर्तत की उत्तरावस्था 
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ठीक एकखप नहीं है । एक अखण्ड आनन्द से श्रतिरिक्त द्वितीय 
कोई वस्तु नहीं है। यही अखण्ड भाव है। इसमें से निकला न 
जाय तो अभाव अथवा दुःख की अनुभूति नहीं होती, किन्तु दुख 
स्थायी वस्तु नहीं है क्योंकि शक्ति का जो प्रवाह भाव में से 
अभाव की सृष्टि करता है, वह प्रवाह ही रौटते समय अभाव को 
स्वभाव में परिणत करता है । तब भाव को पहचाना जा सकता 
है--ग्रभाव अथवा दुःख या संसार की प्रकृत सार्थकता कया है 
इसे तभी समझा जा सकता हू । यह जो स्वभाव की बात कही 
गई यह यद्यपि भाव से अलग कुछ नहीं है, तथापि यह अपने 
भावरूप में उपलब्धि-गोचर हुई है, इसी कारण इससे जीव को 
फिर पुनरावृत्त नहीं होना होता । इसकी भी अतीतावस्था है। 
बही महाचैतन्य है । भाव से अभाव, अभाव से स्वभाव, उसके 
बाद महाचैतन्य। स्वभाव का खेल है भ्रानन्द अथवा रस का 
अनन्त प्रज्रवण । इसका सम्यक्‌ आस्वादनं न पाने से संसार-ताप 
से शुष्क ब शीर्ण जीव पुष्टिलाभ नहों कर सकता । यही आनन्द" 
रूपी अमृत पीकर मुक्त शिशु जब ,क्षुधा-तृष्णा से रहित एबं 
चिन्ताशून्य अवस्था पायेगा तब आनन्द के अतीत परम चैतन्य को 
अपने में धारण करने की योग्यता प्राप्त करेगा । 


अतएव ग्रानन्दसय भावराज्य प्राप्त होने पर संसार के समस्त 
ताप उपशान्त हो जाते हैं, एवं स्निग्ध अमृताभिषेक के कारण बह 
सुशीतल माछुर्यं रस में मग्न हो जाता है । 


भाव से अभाव में लोट आना, यहो अवरोहण है एवं अभाव 
से पुनः स्वभाव में लौट जाना यही आरोहण है। इसी प्रकार 
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एक आवर्धन पूर्ण होता है । इसका उहूँ श्य जड़ सत्ता को क्रमशः 
चेनन्छ सत्ता में परिणत करना + । वस्तुतः उपलब्धि बन प्राकू- 
काहीन आनन्द ही जइ-पद-्वाच्य है एवं उपलब्धि के पश्चात्‌ 
यह आनन्द ही वैतन्यछूप से बणित हुआ करता है। एकही 
अखण्ड वस्तु सदा एवं सर्वत्र विद्यमान है । अधिकार एवं सामर्थ्य 
के अनुसार वह चावा रूपों में प्रतिभात हती है। 


अभाव के राज्य में विधि-निपे का शासन स्वाभाविक 
है! किन्तु स्वभाव को प्राप्त होने पर विधिन्निपेध की कोई 
सार्थकता नहीं रहती 1 इसीलिए स्वभाव की क्रीडा वेद-घिधि के 
अगोचर है? स्वभाव को प्राप्त होने से ही स्वभाव ही गया ऐसा 
नहीं हैं । तघ आनद की धारा बहने लगी एवं उस धारा में जीव 
सनात होकर निरन्तर पान करते लगा, यह सत्य है । किन्तु इसकी 
एक परावस्था भी है। वह भान्द के भी अतीत है । चटी प्रकत 
जागरण अथवा सहाचतन्य है । 


भावराउध की अनन्त लीला नित्यानन्दमय है । इस लीला 
का अवमाम होमे पर महाभाव की लीला स्प्ुतः स्फुट डो उठती 
है। महाभाव ही घनीभूत आनन्दसत्ता है, जिसका अपर माम 
है-ल्लादिवी शक्ति । भाव की. लीला के फलस्वरूप जिस प्रकार 
आनन्द घनीभूत होकर महाभावरूप परमानन्द में पर्यवसित होता 
है--ठीक उसी प्रकार रीला का अवसान होने पर हाभाव इस 
परमानन्द परमचैतन्य में स्थिलि-लाभ करता है। तब यह चैतन्य 
क्षणभर के लिए उसको जगा देता है । इस क्षणिक जागरण को 
कालबन्धन द्वारा नित्य जामरण-रूप में परिणत कर पाने से ही 
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लीलातीत एवं भाषातीत नित्य-प्रबुद्ध स्वयंप्रकाश चैतन्य का 
स्फुरण होता है । 

भाव से अभाव एवं अभाव से स्वभाष--यही विदि नियम 
है यह बात पहले ही कही गई है। किन्तु इसके रहस्य का आभी 
मी भेद नहीं हुआ है। भाव से अभाव के संक्रमण की जो बात 
कही गई उसका अर्थ कया है ? बस्तुतः अवरोह एवं आरोह दोनों 
क्रमों में समझना हो तो कलाज्ञाव आवश्यक है । जिसको भावा- 
वस्था कहा गया है--वह साम्यावस्था है, उसमें अनन्त कलाभों 
का सन्विवेश है यह समझा जा सकता है। सुतरां अनन्त की 
ह्ास-वृद्धि न होने से वास्तव में भाव से अभाव का उदय युक्ति 
द्वारा समझाया नहीं जा सकता । किन्तु, तथापि सृष्टि-प्रक्रिया 
एवं संहार-प्रक्रिया को विशद रूप से विचार द्वारा बोधगम्य 
करना आवश्यक है । जिस ग्रनन्त कळा की बात कही गई बह 
अनन्त होने पर भी समष्टिरूप से देखने पर एक ही है--बिन्डू 
वा मण्डल । स्वातन्त््य-्शक्ति इसी मण्डल का स्वरूपगत धर्म है 1 
यह मण्डल के साथ अभिन्नसत्ता वाला होकर विद्यमान है। 
स्वातन्व्य के प्रभाव से जब अनन्त कळाओं से एक कला तिरोहित 
होती है तभी सहासाम्य के ऊपर विराद क्षोभ का उदय होता है, 
एवं साम्यावस्था दैषम्यसयी सृष्टि की सूचना देती है। इस 
एक कला का तिरोधान ही मूल अविद्या है-वस्तुतः षह एक 
नहीं, अद्ध मात्रा ह । जो भी हो, उस रहस्य का उत्थापन करने 
की यहाँ आवश्यकता नहीं है। अनन्त कळाओं में से एक कला 
का तिरोभाव मूल अविद्या के रूप में अथवा सहामाया की स्वरूप-भूठा 
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आवरण-शक्ति के रूप में प्रसिद्ध है। इस अवस्था का ही पहले 
ग्रांशिक सुपुप्ति कहकर वर्णन किया गया है। यह जिस साम्यमथी 
भावसत्ता की बात कही गई यह सुखन्दुःख के अतीत है। ये अनन्त 
कला अनन्त हैं अवश्य, किन्तु विन्दुऋूप में ये एक ही हैं । सुतरा 
एक ही अनन्त है एवं अनन्त ही एक है । जब मूल साम्य भद्ध 
होता है उन्न इस बोघहीन जड़-पदवाच्य भाव तामक महासत्ता 
में ही क्षोभ होता है यह समझना चाहिए! इस क्षोभ से ही 
आनन्दकी सृष्टि होती है । अर्थात्‌ जो चैतन्य था वह आनन्द द्वारा 
सीमाबद होता है । चैतन्य भ्रामन्द्रथृक्त होकर युगल-रूप में प्रकाश 
' पाता है! एक-एक कला के क्रमिक तिरोभाव के अनुसार आवर्द- 
सत्ता भी क्रमशः सीमाबद्ध होकर स्फुरित होती रहतो है। एक 
कला कम अनन्त कलाओं के स्तर से एक कला पर्यम्त भावराज्य 
का विकास है । एक कला से रेशु-रेण-क्रम से अमूत रश्मियों के 
विकिरण के फल-स्वरूप प्राकृतिक सस्ता-सम्पम्न माविक जगत्‌ में 
एक कळा विकीर्ण हुई है। 
आरोहण के समय इन छिटकी हुई अमूत-किरणों को एकत्र 
फरके एक कला पुर्ण कर पाने से मागिक जगत्‌ का अतिक्रम 
करने में उपयोगी साघना समाप्त होती है। इस एक कला को 
लेकर ही भाव-जगत्‌ में प्रवेश होता है। भाव के विकास के 
फलस्वरूप क्रमशः एक के वाद दूसरा कला-राज्य बत्तिक्रान्त होता 
रहता है । एक कला कम अनन्त कला पर्यन्त विकास सिद्ध होने 
पर ही श्री राघाकृष्ण-युगल-तत््व श्ीराघा के पूर्ण आत्मसमर्पण 
के फल-स्वरूथ एकल श्रीकृष्ण के रूप में परिणत होता है। यही 
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आनन्द की परिसमाख्रि है। किन्तु पूर्ण जागरण यह भी नहीं है। 
क्योंकि एक कला अभो भी तिरोहित अवघ्या में है। इस एक 
कला का पूर्ण उन्मेष न होने तक आनन्द चैतन्य-हूप में परिणत नहों 


होता ! 


आनन्द चैतन्य नहों है अथवा चैतन्य आनन्द नहीं है, यह 
बात नहीं कही जा रही दै) जिसको आनम्द कहां जा रहा है, 
बह भी चैतन्य ही है; किन्तु उसमें एक कला सुषुप्ति का आवेश 
विद्यमान है । इसो कारण इस भावन्दन्तत््व के मध्य ही शक्ति- 
शक्तिमान्‌ के युगल-भाव का विकास होता है । चैतन्य सी वास्तव 
में आनन्द-तरव ही है--हाँ, इस आनन्द में सुषुप्ति नहीं है, युगल 
नहीं है-यहाँ तक कि अन्तर्लीच भाब से भी शक्ति-शक्तिमानु में 
मेद नहीं है । वह एक ही अनन्त सत्ता है! अनन्त होकर भी वह 
एक है । सुतरां चैतन्य स्वरूप के बिना प्रकृत अद्वित अवस्था की 
प्रतिष्ठा होना सम्भव नहीं है । इस अवस्था में अनन्त कलाओं का 
ही बिकास रहता है। 


अनन्त कला चैतन्य है। एक-कम अनन्त से आरम्भ करके 
एक कला पहले पर्यन्त आनन्द अथवा भावराज्य की कला हैं। 
एक कला चित्कका या ब्रह्मज्योतिः है । एक कला की किरण-राशि 
अथवा अंश-अत्यंश अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड-विशिष्ट समग्र भायिक 
जगत्‌ है । 


इस विवरण से समझा जा सकेगा कि समग्र अभाव का जगत्‌ 
महावैतन्य को एक कला पर प्रतिष्ठित है एकशिन स्थितो जगत्‌ ॥! 
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अन्य पन्न से कहें तो समग्र चैतन्य जगत्‌ था भावजगत आमन्द- 
साम्राज्य के बाद केवल मात्र एक कला का आश्रय लिए हुए 
है। कला का कमिक्र क्षय एवं क्रमिक विकाम, यही अवरोह एवं 
आरोह-प्रणाली क मर्म की बात है। जिसका भाव कहकर पहुंचे 
उल्लेख किया गया है, वह वस्तुतः अनन्त कलळाऱ्मम्पन्य अद्वैत ब 
अखण्ड पर्स तत्व है । किन्तु वह वोधहीन है. सुतरां आवन्दहीच 
एवं दुःखहीत हैं । जब स्वातन्थ्य के कारण अथवा महाकरुणा के 
उच्छवास से यह भावसत्ता विक्षुब्ध होती है एवं सत्तालीच जीव 
भाव से विकीर्ण होकर बाहर अभाव की ओर धावमान होते 
हैं, तब सबसे पहले क्रमशः आनन्द के राज्य अर्थात्‌ भावमय जगत्‌ 
के उदत्राटित होने पर चरमावस्था में दुःखबहुल अमाव फा जगत्‌ 
स्फुर ही उठता है। 


जीव अन्वरालक्सों आनन्दराज्यों का भेद करके माया के 
जगत्‌ में अवतीर्ण होने के समय किसी भी स्तर की उपरूब्धि नहीं 
कर सकता । निद्रितावस्था में यान में आछूड़ होकर लम्बे पथ 
का अतिक्रमण करने से जैले पथ के अन्तर्गत सब दृशय नहीं दिखाई 
देते, किन्तु पथ बीत ही जाता है--सुप्ठि-घारा में मी ऐसा ही 
हुआ करता है। जोब अवरोहण के समय जिन-जिन स्तरों का 
भेद करता हुआ उतरता है, उनका कोई सन्धाच नहीं रख पाता, 
सुप्रवत्‌ चला आता है। किन्तु पृथ्वी पर आरूढ़ होकर अर्थात्‌ 
स्थूल देह में अभिनिविष्ट होकर चैतन्य-माम होते पर दुःख के 
साथ-साथ अर्थात्‌ अभाव की उपलब्धि के प्रभाव से पूर्वस्मृति 
अस्फुट रूप से जागती रहती है! तब सद्गुरु की कृषा से विक्षिप्त 
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परमाणुओं को संहत करके चित्कला का उन्मेष कर पाने पर 
सिद्धावस्था में भावराज्य में प्रवेश होता है एवं भाव का विकास 
चलता रहता है। भाव का विकास ही कला का विकास है, इसमे 
सन्देह नहीं है । तब जीव समझ पाता है कि भावजगत्‌ में बह 
नवागत यहीं है--भावराज्य के प्रत्मेक स्तर में ही उसकी पूर्ष- 
स्मृति जाग उठती है, एवं बह अनुभव कर पाता है कि वह उसका 
अपना ही राज्य है--इतने दिन वह उसे भूल गया था, अब पुनः 
लौटकर उसे पा रहा है। इप प्रकार एक के बाद एक प्रत्येक 
स्तर में ही हुआ करता है। तब देखा जाता है कि जीव किसी 
भी स्तर में अपरिचित नहीं है। इसलिए यद्यपि स्तर~संख्या” 
असङ्ख्य है एवं यद्यपि एक स्तर के साथ दूसरे स्तर का भावयत 
पार्थक्य है, तथापि लौटने के समय प्रत्येक स्तर का ही अधमे 
राज्य की भाँति ही अनुभव करता है! केवल अनुभव ही नहीं 
करा, उसकी पूर्वस्मृति भो जाग उठती है। अपने धाम की 
अनुभूति न होने पर्यन्त एवं अपने गणों द्वारा अपने को घिर 
हुआ म पाने पर्यन्त जीव आनन्द का आस्वादन वहीं पा सकता | 
संसार-कानन जीव का विदेश है, भावराज्य उसका स्वदेश है । 
इस प्रकार भावराज्य की समग्र आनन्दन्सम्पदू पर अधिकार करके 
महाचेतन्य की अन्तिम कला के लिए उसे प्रतीक्षा करनी होती 
है । क्योंकि उसका विकास न होने पर्यन्त आनन्द के अतीत शुद्ध 
चैतन्य सत्ता स्वयम्प्रकाश रूप से उपलब्धि-मोचर नहीं होती । 


साधारणलः जीवों में प्रकृतिगत पार्थक्य दिखाई देता है । 
बयोंकि भावराज्य के डिस स्तर से अंशों के निकलने पर जिस नीव 


क ४ चक्की 
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की कारण-सत्ती रचित होती है, उस जीव के लिए आपाततः 
यह स्तर ही स्वन्धाम है ' यह भावही उसका स्व-भाव है । इस 
प्रकार से देख तो प्रत्येक जीब का हो एक वैशिष्ट्य शक्ित 
होगा । यह भावगत वैशिष्ट्य है । 


किन्तु स्मरण रखना होगा कि सभी जीवों के मल में एक ही 
जीव है, एवं यह एक ही जीव अवतरण के समय एक के बाद 
एक सभी स्तरों का भेद करता हुआ आया है । इसीलिए लोटने 
के समय पूर्ण चैतन्य की ओर लक्ष्य रखकर क्रम-विकास का 
मार्ग पकड़ना हो तो उसे समग्र भावराज्य का ही क्रमशः अति- 
क्रम करना आवश्यक है । एवं स्त्रभाव के नियम में वही हुआ 
करता है । किसी मिदिप्ट भाव को बह स्वभाव कै रूप में मानकर 
पकड़ कर नठ्ठी रह सकता। क्योंकि उसके सिए क्रम-विकास के 
यथ पर कभी न कभी प्रत्येक भाव ही स्वभाव-रूप में उपलब्धि- 
गोचर हुआ करता है । केवल प्रत्येक भाव नहीं, महाभाव भी 
ऐसा ही है । केबल महाभाव नहीं स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण बा 
रसराज भी इसी प्रकार कभी स कभी स्वभाव-रूप में उपलब्धि- 
गोचर होते हैं । वस्तुतः महाचैतन्य प्रत्येक जीव का ही आत्म- 
स्म्रूप है । 

अतएव रागानुगा भक्ति को साधना करके नित्यसखी-जन 
के अनुगत होकर जीव जब भावजयतू की व्यापक लीला में 
योगदान करता है, तब वह एक निदिष्ट कोटि का ही आश्रयण 
किए रहता हैं। उसका स्थान वैशिष्ट्य-सम्पन्न है । अनन्त जीवों में 
से श्रन्य कोई जीव उस स्थान पर अधिकार महीं कर सकता। जब 
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तक वह अपना रिक्त स्थान ग्रहण नहीं करता तब तक वह स्थान 
वा आसन रिक्त ही रहता है। इस प्रकार प्रत्मेक जीव की एक 
विशेष भावमयी स्थिति है यह समझना होगा । नित्य लीला के 
आस्वादन के पक्ष में यह सत्य अकाट्य एवं अश्रान्त है। दूसरे 
पक्ष में प्रत्येक जीव ही जब मूल में एक है एवं वह जीव ही जब 
बहिमुंख होकर अनन्त जीवरूप में परिणत हुआ है, तब जीव अपने 
स्वरूप में लौटने के समय प्रत्येक स्तर, केवल प्रत्येक स्तर नहीं, प्रत्येक 
स्तर के अन्तर्गत प्रत्येक जीवभाव आत्मस्वरूप में आस्वादन करते= 
करते ही क्रमशः महासत्ता में परिणत होता है। इस कारण प्रत्मेक जीव 
ही अनन्त जीवों का प्रतिनिधि है 1 सुतरां प्रत्येक जीव के लिए 
भावराज्य का अनन्त प्रकार का आस्वादन ही भोग की सामग्री 
है । किसी को भी छोड़ा नहीं जा सकता! इन अनन्त रूपों एवं 
अनन्त भावों में अभिव्यक्त अनन्त प्रकार के रसका आस्वादन 
करने की योग्यता प्रत्येक जीव में ही है। केबल वही नहीं, माया- 
जगत्‌ में जो अनन्त दुःख है, जो अनन्त जीवों में विभक्त रूप से 
अनुभूत हो रहा है उसे यह भाग्यवान्‌ - जीव एकाकी अनुभव व 
वहम करता है । समग्र मायिक जगत्‌ के अन्तर्गत विभिन्न जीवों 
का समस्त दुःखभार जो स्वयं ग्रहण करने को प्रस्तुत नहीं है, 
उसके लिए भावराज्य की अनन्त संम्पद का, एक भाव होते हुए 
भी अनन्त भावों के प्रतिनिि-हप से, अनन्त रसमय व्यापक 
आनन्द-सम्भोग सम्भव नहीं है, एवं इस व्यापक आनन्द के अतीत 
महाचैतन्य में प्रवेश भी सम्भव नहीं है। 


सुतरां समझना चाहिए कि तत्व की हृए्टि से दोनों हे 
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सिद्धान्त सत्य हैं । प्रत्येक जीव ही अकेला है, उसके समाम द्वितीय 
कोई नहीं हुँ । दूसरे पक्ष के अनुसार प्रत्येक जोव अनन्त है । 
एकाधार में अनन्त जीवों का अनन्त भाव अभिव्यक्त होता है। 
तिउयळीला प्रत्येक्ष जीव के लिए नित्यलीखा हे, इसमें सन्देह 
नहीं है । दसरी ओर नित्यलीला होने पर भी जीव इसका अतिक्रम 
करके लीळातीत महाचैतत्य में स्थिति लाभ करने भें समर्थ है। 
यह जो महाचितन्य की बात बढ़ीं गई, यह स्वभाव की परिसमाप्त 
हैं| युगल-लीला ही स्वभाव हूँ । लोटते समय अभावनिवृत्ति एवं 
स्वभावप्राप्ति इन दोनों की मध्यवर्तिनी एक अवस्था है, उसे मुक्ति 
कहते हैं । यही आत्यन्तिक दुःखनिरोध है । बह संसार के अवगम 
की अवस्था है, किन्तु भावराज्य की अभिव्यक्ति की पुर्व्वावस्था 
है । इस अवस्था में दुःख तो रहता ही नहीं, दुःख का बीज भी 
नहीं रहता । सुतरां यह अवस्था प्राम होने पर जन्म-मृत्यु का चक्र 
न्रिरदिन के लिए निवृत्त हो जाता है। चित्कला की अर्थात्‌ 
निविशेष ज्ञात की अभिव्यक्ति से ही अवस्था प्राप्त होती है। किन्तु 
यह भी परम अवस्था नहीं है । इसके बाद ही प्रकृत भक्ति अर्थात्‌ 
भावमधी भक्ति की सूचना होती है, जिस भक्ति का आधार मुक्त 
पुरुष के सिवा कोई नहों हो सकता । इस अक्ति के विकाम के 
साथ-साथ ही सूर्योदय होगे पर कमल के उन्मीलन के समाम 
लीलामय भावराज्य स्फुर हो उठता है। इसके बाद पूर्ण आनन्द 
में लीला का उपसंहार होने पर विशुद्ध भगवत्तस्व में स्थिति 
होती है, जिस में महाभाव अथवा पराभक्ति भी स्वरूप- घर्म के 
रूप में निहित रहती है । इसके पश्चात्‌ महा'चैतन्य की अवस्था है। 
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महाचैतन्यकी अवस्था अखण्लमण्डलाकार भहाबिन्दुस्वरूप है। इस 
अवस्था में अनन्त कला विकास-प्राप्त हैं, सुतरां चेतन्य ही चेतन्य 
है; सुषुप्ति का लेशमात्र भी विद्यमान महीं, इस चेतन्य-प्राप्ति के 
बाद फिर अवसाद नहीं होता । जिस भावसत्ता से सृष्टि का सूत- 
पात होता है, एवं जीवराशि का निर्गम होता है, यह भी बही 
है, अथच ठीक वही नहीं । नित्य दुखःमय अभाव का राज्य एवं 
नित्यानन्दमय स्वभाव का राज्य-दोनों के अतीत यह महाचेतन्य 
है । आपाततः इसको ही परमपद कह कर समझा जा सकता है। 

पहले ही कहा गया है कि भगवान्‌ को अन्तरङ्ग व स्वरूप- 
शक्ति एवं बहिरङ्ग व मायाशक्ति की भाँति तटस्य शक्ति अथवा 
जीव-शक्ति भी है।इस तटस्थ शक्ति से ही जीव आविर्भूत होता है। 
जीव नित्य व अणुपरिमाण है, किन्तु नित्य होने पर भी उसका 
आविर्भाव है । जिस शक्ति से ये अणु या चिदणु निरन्तर आविभूंत 
हो रहे हैं, बही तटस्थ शक्ति है । स्वरूपशक्ति के अन्तर्गत 'ह्वादिनी 
शक्ति अनस्त वृत्ति-संपन्न है ' ह्लादिनी की मुख्यवृत्ति महाभाव है। 
यह आनन्द की सारभूत है। यह होने पर भी इसके स्वरूपभूत 
अनन्त अंश हैं । इनको भाव कहते हैं । स्वरूपशक्ति का प्रतिबिम्ब 
तटस्थशक्ति धारण करती है। इस कारण अनन्त भावरा 
अनन्त चिदणुओं में अभिव्यक्त अवस्था में प्रतिफलित होकर पड़ी 
हुई है । मुख्यभाव से एक-एक भाव एक-एक अणु में प्रतिफलित 
होता है एवं गौणधाव से प्रत्येक अणु में प्रतिफलित होता ह । 
जो मुख्य भाव जिस अणु में प्रतिफलित होता है, वही इस अणु 
का स्वभाव. है । अभाव के राज्य में आकर इस मन्तःस्थित अपते- 
अपने भाव को ही अर्थात्‌ चिदानन्द के प्रतिबिम्ब-स्वरूप भाव के 
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सविम्बस्बछूप भाव रंग परियसम आदर्श को ही प्रत्येक जीव खोजता 
रहुता हूँ। इसका अिश्वितु आभास बहुत पढ़ले दिया गया है 


आपानतः जिस 'माव, अभाव व स्वभाव के परस्पर सम्बन्ध 
की आलोचना की गई उससे यह तत्व और भी परिस्फुट होगा । 
भाव समुद्र में अणुरूपी जीव अनादिकाछ से निद्रितावस्था में लीन 
होकर वर्तमान है। यही जीवगन तठस्थ शक्ति की निष्क्रिय 
अवस्था है । जब स्वातन्व्यवशतः महासत्ता में क्ञोभ उत्पन्न होता 
है, तब यह ज्ञोभ एक ओर जैसे स्वरूपशक्ति को विचलित करता 
है, दूसरी ओर उसी प्रकार तटस्य शक्ति को भी बिचलित करता 
है। कहना न होगा, माया-शक्ति का चलन भी इसी के अनुरूप 
है । स्वरूपशक्ति के क्षुब्ध स होने पर्यन्त जैसे ह्लादिनी वा महा- 
भाव कों प्राप्त नहीं हुआ जाता, उसी प्रकार तटस्थ शक्ति के 
छुब्ध न होने तक जीवाणु को भी नहीं पाया जाता । सुतरां अणु- 
रूपी भोव अनादि सुपुप्ति सै उत्थित होने के साथ-साथ हो अपने 
हृदय में प्रतिविम्बित रूप से स्वानुछप भावसत्ता की उपलब्धि 
करता हुँ। यही भाव-क्षोम की अवस्था है। कहना न होगा, यह 
अभाव के ही अन्तर्गत है । इसके पश्चात्‌ अभाव-निर्वत्त या मुक्का" 
वस्वा हँ । स्वभाव में प्रवेश मुक्ति के उत्तर-काल में होता है! 
स्वभाव का पूर्ण विकास होने पर महाचैतन्य वा अनन्त जागरण 
अवश्यम्भावी हूँ | 


भावराज्य को मुख्य साधना मधुर रस का अनुशीलन है । 
किन्तु अन्यान्य रस भी यथावस्थित रूप से आस्वादित होते रहते हैं। 
एक दृष्टि से प्रत्येक जीव की ही एक आत्मभूता प्रकृति है जिसका 
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अनुसरण कर पाने पर उसका स्वेच्छाचार एवं स्वाधीनता सिद्ध 
होती है। नित्य लीला में सभी अवान्तर रस मुख्य रस के ही 
सहायक रूप में एवं अद्भुरूप में आस्वादित हुआ करते है। 
वस्तुतः किश्ती भी जीव की उपेक्षा नहीं की जा सकती । अवश्य 
ही योग्यता की अ्रभिव्यक्ति के लिए प्रतीक्षा करनी होती हैँ । 
जब सु-अवसर आता है, तब जीव महाभाव के भीतर से ही पूर्ण 
रस-तत््व का आस्वादन करने में समर्थ होता हैं। रासलीला का 
रहस्य समझ पाने पर महातत्त्व कुछ अंश तक हृदयङ्गम हो 
सकता है । 


भावराज्य की महालीला किसी भाव की उपेक्षा करके नहीं 
सम्पन्न होती, क्योंकि विश्व जगतु में एक परमाणु का गौरवमय 
स्थात है। यहाँ कुद्र व बृहत्‌ दोनों का ही समान मूल्य है। जिनका 
स्वभाव है वह नित्यलोला में योग देने का एवं योगदान करके 
आनन्द का आस्वादन करते का सौभाग्य पाते हैं। स्वभाव की 
भजन-पणाली अर्थात्‌ रागमाग की उपासना, इसी भावजगत्‌ की 
महामूल्य सम्पत्‌ है। यह सम्पत्‌ प्राप्त करते के लिए अभाव के 
राज्य से स्वभाव का गठन करने की चेष्ठा करनी होती है। इस 
गठनप्रणाली का सूलमन्त्र है हुदय-स्थित भाव का प्रतिबिम्ब; 
क्योंकि उसका आश्रय लेकर ही स्वभाव गठित होगा । स्वसाव 
पूर्णाङ्गूप से प्रस्फुटित न होते से अखण्ड आनन्द का आस्वादन 
सम्भव नहीं होता । विक्षिप्त चित्त से विक्षिप्त इन्द्रियों से आनन्द 
की नित्य-नवायमान लोला को धारणा नहीं की जा सकती 
वस्तुतः यह लीला तब प्रतिभासमान भी नहीं होती । इस कारए 
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ही प्रवर्तक अवस्था में स्वभाव का गठन करने का उपयोगी कर्म 
अजित करना होता है! नहीं तो स्वलाव गठित नहीं होता एवं 
भाव वा भी विकास नहीं होता अर्थात्‌ सिद्धिलाभ नहीं होमा । 
भाव की साघना ही प्रकृत साधना हैं, य्वौ वक्रगति की आशा 
नहीं है, स्खलन की सम्भावना नहीं हैं, पूर्वस्मृलि का ताप नहीं है, 
भावी आशा की भाकुलता नही है, स्वार्थपरता नहीं है, पोह 
नहीं है, फलाकांक्षा नहीं है, एवं नेराश्य की आविलता भी नहीं है। 
यह प्रकृति की साधना है, पुरुष की नहीं । पुरुषकार ( पुरुपार्थ ) 
का आवलम्बन करके प्रकृति को प्राप्त होमे से भाव-राज्य में 
प्रवेश भी नहीं होता, स्वभाव की साधना भी नही चलती | 


पशुभाव से योग्यता-लाभ करके वीरभाव में पहुँचने पर 
प्रकृति के साथ खैळ करने का अधिकार उत्पन्न होता है। ब्रह्म 
चारी अवस्था में ज्ञान व वीर्य सम्पादन करके जिस प्रकार गृह- 
स्थाश्रम में भोगासवादन का अधिकार उत्पन्न होता है, ठीक एसी 
प्रकार प्रवर्तक अबस्था में सिद्ध-लाभ होने पर स्वभाव की साधना 
का अधिकार आता है, उससे पहले नहीं। भाव की साधना 
अत्यन्त कठिन हैं, जथच झुल में अहङ्कार न होने के कारण एव 
यह पुरुषकार का खेल न होने के कारण यह (भावसाधना) अत्यन्त 
सरल है । क्याँकि जब होती है तब यह स्वयं ही हो जाती हे। 
स्वभाव की साधना किसी को भी करनी नहीं होती । ब्रजलीला 
स्वभाव की साधना का ही वामान्तर है। यह बाद क्रमशः ओर 
भी परिस्फुट होगी । 


अभाव के जगतु के पार होकर भाव-जगत्‌ में प्रवेश करना 
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होता है । जागतिक अभाव दूर न होने से भावराज्य के आनन्द 
में योगदान नहीं किया जा सकता । यह सब ही सत्य है। किन्तु 
स्मरण रखना होगा कि भावराज्य में भी एक प्रकार से अभाव 
का ही राज्य है । क्योंकि यदि भाव के साथ अभाव का योग न 
रहता तो स्वभाव के रूप में परमानन्द की धार! न बहती । 
स्वभाव ही योगमाया है । लीलारसं का विकास इस के ही अधीन 
है । स्वभाव के राज्य में जागतिक अभाव नहीं है, यह सत्य है, 
किन्तु वास्तव में प्रभाव ही नहीं है यह सत्य नहीं । क्योंकि प्रक्ृत 
प्रभाव जो है वह इसी समथ में ही अनुसब-गोचर होता है। 
जागतिक अवस्था के बीच खण्ड श्रभाव की अनुभूति होती है एव 
खण्ड भाव के द्वारा ही उसकी तृप्ति होती है । किन्तु जागतिक 
सत्ता के ऊपर स्वभाव के आत्म-प्रकाश में जिस अभाव का हाहा- 
कार ध्वनित हो उठता है, वह अत्यन्त कर्ण हे । 


मायिक जगत्‌ का अभाव खण्ड भाव के द्वारा तृप्त हो 
सकता है, किन्तु मायातीत जगत्‌ का प्रभाव महाभाव के बिना 
वृ नहीं हो सकता ! मह अभाच अनन्त है, किन्तु अभाव के 
चने रहते हुए भी यह जगत्‌ दुःख कः जगत्‌ नहीं है, आनन्द का 
जगत्‌ है! इसका कारण यह्‌ है, कि इस जगत्‌ की अधिष्ठात्री 
शक्ति योगमाया है--मायामात्र नहीं । इस जगत्‌ में अभाव- 
बोध के साथ-साथ भाव फूट उठता है। इसीलिए तृप्ति अथवा 
आनन्द के रूप में चैतन्य की स्फूति होती है । यदि अभाव यहाँ न 
रहता, तो स्वभाव आनन्दमय न होता । सुतरां समझना होगः 
कि अभाव-बोध में ही दुःख व सुख दोनों का ही आविर्भव होता 
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है । हाँ, पार्थक्य यहा है कि मायाजगत में अभाव-वोध होने पर 
भी भाव के द्वारा साथ ही साथ उसकी तृप्ति नही होती । जब तक 
मरह नहीं होता तब तक दुःखन्वीध अनिवार्य है ! किन्तु शुद्ध नित्य 
जगनु में अभाव बोध के साथ-साथ ही तदनुरूप भाव आत्मप्रकाश 
किया करता हैं । सुतरां तब यह अभाष-बोध ही आनन्द का हेतु 
बनकर स्थित होता है। इस प्रकार भाव-जगत में क्रमशः एक- 
के-बाद एक तरङ्ग उठती ही रहतो है। इच्छा व प्राप्ति के बीच 
व्यवधान का अन्तराल न रहने से इच्छा कुछ क्षण अपुर्ण रहकर 
दुःख की सृष्टि नहों कर पाती । 


इस भावराज्य में प्रवेश करने का मुख्य उपाय है मह इच्छा 
के स्रोत में अपनी इच्छा का विसर्जन कर देना । प्रतिदान में 
कुछ भी पाने को आशा न रखकर अपनी व्यक्तिगत इच्छा व 
शुभाशुभ बोध को चिरदिन के लिए अर्पण कर देना है । जो सहा 
इच्छा भाव-जगतू में व्याहत गति से क्रीडा करती हैं, बही 
मनुष्य-चित्त में खण्द-5च्छा के रूप म आविभृत होती है । किन्तु 
मनुष्य कर्तेव्यािमार्नाबाशषट हे, इसी कारण स्वीय इच्छा च 
विचार-दाक्रिति का वितर्जन नहीं कर देना चाहता । गुरु-आज्चा 
अथवा शास्त्र का आदेश महा इच्छा का ही प्रतिनिधि मात्र है। 
इसी कारण त्रिचार किए बिना हों गुरु-आज्ञा पालन न कर पाने 
से नित्य-घाम में स्वीय भावानुरूप स्थिति-लाभ नहीं किया जा 
सकता । वस्तुतः बिना विचार के अपनी इच्छा का विसर्जन कर 
देना, फलाकाङक्षा न रखकर, अतीत की चिन्ता न करके, वर्तमान 
के गुण-दोषों की ओर लक्ष्य न रख कर गुर की आज्ञा का प्रति- 
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पालन करते हुए उसकी इच्छा के साथ अपनी इच्छा को युक्त 
करना--इसमें बडो सरलता ते कर्म-बन्धन कट जाते हैं एवं भाव- 
राज्य में प्रवेश का द्वार खुल जाता है। 


जीव स्वाधीन है या पराधीन इस विचार को उठाने की 
कोई आवश्यकता नहों है। हाँ, यह सत्य है कि वह एक ओर 
स्वाधीन है एवं दूसरी ओर पुरी तरह दूसरे के अधीन । जागतिक 
घटठना-परम्परा कार्यकारणभाव से विन्यस्त शक्तिवर्ग के पार” 
स्परिक संघर्ष का फल है। कारणानुरूप कार्य का उद्भव इमी 
नियम से हुआ करता है। यही नियति एवं कालशक्ति है । 
समग्र जड़ जगतु इस नियति के अधीन है। साधक जीव गुरूपदिष्ट 
साधना के द्वारा इसी नियति अथवा कालशक्ति पर ही जय 
करता है। तब वह भावराज्य में प्रवेश करने में समर्थ होता है । 
मनुष्य चैतन्यस्वरूप में स्वाधीन है, किन्तु देह-सम्बन्धवशतः देह 
की ओर से पराधीन है । भगवतुशक्ति के प्रतिनिधि के रूप मे 
गुरु की इच्छा साधकजीवन में कार्य करती है। यही आज्ञा या 
विधि-निषेध के रूप में प्रकाशित होती है। जीव अपनी इच्छा 
को इस व्यापक इच्छा के साथ सज्ञान अवस्था में ही युक्त कर 
पाये तो समस्त क्ळेशों से मुक्त डो सकता है। जीव क्योंकि 
स्वाधीन है, अतः उसका इच्छार्पण भी पूरी तरह उसी के अधीन 
है । चङ बिना विचार किए गुरु के आदेश का ग्रहण कर भी 
सकता है अथवा नहीं भी कर सकतः। इस क्षेत्र में उसे पूरी 
स्वाधीनता है । यहाँ उसे फलाफल देखने की कोई आवश्यकता 
नहों है। अपनो इच्छा को विता विचार किए गुरु-आज्ञा के 


शल ब मी करा 
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सम्मुख प्रसन्न वित्त से बलिदान कर पाये तो शुरू की अहैतुक 
कृपा प्राप्त की जा सकती हुँ। अदह्वितुबा क्ृपा-लाभ करना हो तो 
अपना आत्मविसर्जन भी अहँतुक होना जावश्यक है! गरी मद्दा- 
विश्वास और निर्भरता का रहस्य है । इसके फलस्वरूप क्षण-भर 
के लिए साधक इच्छाहीन होकर उसके बाद भावराज्य में प्रविष्ठ 
होता है। तब भगवदिच्छा ही अपनी इच्छा के रूप में 
कार्य करती हैं। इस भाव के राज्य में एकमात्र इच्छा सर्वत्र 
अनन्त रूप में क्रीड़ा कर रही है । यह इच्छा वस्तुतः किसी की 
भी इच्छा नहीं हैँ -यहू अनिच्छा की इच्छा अथवा स्वभाव का 
खेल है। यह इच्छा ही मायातीत अभाव है, जिससे अनन्त लीसा- 
विलास अनल्तरूपों में प्रकाशित हो रहा है। जब इस अनन्त 
अभाव का उपशम होगा उसी दिन जीव नित्यलीरा के बीच भी 
लीलालीत-भाव में विश्राम पायेगा । 


(३) 


भावराज्य व लीलारहस्य (क) 


श्रीकृष्णतत््व कामतत्व है । कामबीज व कामगापत्री इसका 
स्त्रखूप्‌ है । प्रसद्धतः यह बात पहले भी कुछ कही गई है। श्री 
राधा-कृष्ण एक ही तत्त्व के दो पहलू हैं। दोनों में भेद नहीं है 
एव आत्यन्तिक अभेद भी नहीं कहा जा सकता । इसी कारण 
इमे युगलतत्त्व कह्‌ कर वर्णन किया जाता है । एक व बहु, इसकी 
मध्यवर्ती अवस्था ही दो हैं। दोनों का आश्रय म कर के एक 
बहुरूप में प्रनारित नहीं हो सकता । बहु अवस्था में भेद परि- 
स्फुर रहता है। किन्तु जब यह परिस्फुट भेद अतिक्रान्त होता है 
तव अभेद के बीच ही समस्त भेद उपसंहुत हो जाते हैं । यह 
अवस्था युगल अवस्था है। एक ही तत्त्व के अर्द्धाद्ग पुरुष व 
अर्द्धाज़ प्रकृति के रूप में प्रकाशित होने पर उसका एक अवश्य 
कहा जाता है, तथापि वह एक होकर भी दो है । अन्य प्रकार से 
कहे तो बह ठीक दो भी नहीं है,» दो होकर भी एक है। जहाँ 
केवल एक सत्ता है, जहाँ एक के बीच द्वितीय का आभास जागर 
रूक नहीं रहा, वहाँ एक स्वयं को भी स्वयं देख नहीं पाता । 
यह बोघहीन जड़त्व की अवस्था है । यह्‌ एक सत्ता प्रकाशात्मक 
चित्स्वरूप होने पर भी उसको चेतन नहीं कहा जा सकता ` 
क्योंकि वह स्वयं के स्वरूप को स्वयं उपलब्धि नहीँ कर सकती 
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जहाँ उपलब्धि नहों वहाँ आनन्दका आस्वादन कहाँ? इसी 
कारण महानचैसन्प में एक कला सुपुप्ति का अविर्भाव होने पर परि- 
विछुल्ननावशन: अविभक्त एक सत्ता दो सत्ताओं में परिणत होती 
है । अर्थात्‌ एक सत्ता के बीच ही द्वितीय सत्ता का स्फुरण होता 
है - इसी अवस्था में आनन्द का आस्वादन संभव है । 


उपनिषद्‌ में है---स एक्राकी नारमत स आत्मान द्विधाऽकरोत्‌ 
अर्धेन पुरुपोउभत्रदद्ध त वारी इत्यादि । इसमे प्रतीत होता है 
कि एकाकी अर्थात एक रहने की अवस्था में आनन्द की अनुभूति 
प्रकट नहीं रहती । आनन्द के आस्वादन के किए सूछ एक सत्ता 
स्वयं को विभक्त करके दो सत्ताओं के रूप में परिणत होती है! 
इन दो सत्ताओ में एक पुरुप : परमपुरुष और द्वितीय प्रकृति 
अर्थात परमा प्रकृति हैँ । इन पुरुष व प्रकृति के बीच आत्यन्तिक 
विच्छेद नहीं हँ । वस्तुतः पुरुष व प्रकृति एक ही स्वरूप के दो 
अंगमात्र हैं । किन्तु ये दोनों अंग परस्पर विरुद्ध हैं । किन्तु विरुद्ध 
होने पर भी एक दूसरे के लिए प्रतीक्षा किया करता है। नही तो 
कोई भी पूर्ण नहीं हो सकता । पुरुष अपनी पूर्णता के लिए ही 
प्रकृति से प्राथना करता है एवं प्रकृति अपनी पूर्णता के लिए 
पुरुष से । पुरुष से पृथक्‌ या रहित प्रकृति अपूर्ण है एवं प्रकृति मे 
विलग पुरुष भो अपूर्ण है। इसी कारण ये दोनों वस्तुतः दो नही, 
दोनों मिलकर एक हैं। एक अड्राँङ्क है एवं द्रसरा उसका 
अवशिष्ट अर्डाद्भ है । 


यह जो पुरुष का अपनी तृप्ति या पूर्णता के लिए प्रकृति की 
ओर ईक्षण अथवा प्रकृति की अपनी तृप्ति के लिए पुरुष की ओर 
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ईक्षण है उसी को काम कहते हैं। यही सृष्टि का झूल है । यह काम 
ब्रगुणातीत मायातीत अत्यन्त शुद्ध दिव्य प्रेम स्वरूप है। 

शाख कहते हैं कि प्राकृत जगत्‌ में काम की शक्ति रति है। 
अप्राकृत भावजगत्‌ में भी वास्तव में ऐसा ही है। क्योंकि यहाँ 
भी काम की शक्ति रति है। भेद केवळ इसी अंश में है कि एक 
प्राकृत एवं त्रिगुणात्मक है, किन्तु दूसरा अप्राकृत एवं त्रिगुणा- 
तीत एवं विशुद्ध सत्वात्मक है। प्राकृतिक काम ब अप्राकृत काम 
मुलत: एक होते पर थी कार्यतः विभिन्न हैं । प्राकृतिक काम का 
वजन स कर पाने पर अप्राक्कत काम का कोई सन्धान नहीं पाया 
जाता । अश्राकृत काम स्वच्छ होने पर भी प्राकृत काम जैसी ही 
समस्त वृत्तियाँ उसमें प्रकाशित होती हैं । प्राक्त काम का विरोधी 
जान है। सुतरां ज्ञान का उदय होने पर अर्थात्‌ ज्ञानरूप अग्नि 
के प्रदीप्त होने पर प्राक्त काम एवं उसका कार्य कुछ भी वर्तमान 
नहीं रहता । इसी कारण शिव के तृतीय नेत्र से उत्पन्न बल्क के 
द्वारा प्राकृत काम दग्ध हुआ था । किन्तु अप्राकृत काम व ज्ञान 
इन दोनों में ऐसा सम्बन्ध नहीं लक्षित होता । क्योंकि ज्ञात की 
सविशेष घनीभूत अवस्था ही आनन्द है, उस का नामान्तर 
है अप्राकृत काम | ज्ञान निविशेष, है । किन्तु अप्राइृत काम 
सविशेष है। ज्ञान में सामर्थ्य नहीं है कि अप्राकृत काम को 
दग्ध कर सके । अन्य प्रकार से कहें तो अप्राकृत काम का उदय 
होने पर ज्ञान निष्प्रभ हो जाता है । अप्राकृत काम ही भावराज्य 
की सारवस्तु है । यही भगवान्‌ की आनन्दमयी नित्यलीला क" 
भूल उपादाने काम भस्म हो कर आनन्द अवस्था को प्राप्त होतः 
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है । यह केदल पौराणिक बात नहीं हे, अध्यात्म-जगतु का एक 
निगु सत्य है । भगबली ललिताकी अपार से मन्मथ उज्जी- 
वित हर कर पुन: आकार चारण करता है। यह आकार प्राक्क- 
तिक उपादान से रचित नहीं हाता. इसलिए बह फिर ज्ञानाग्सि 
का दाह नडी रहता । यह जो साकार कास है, यही प्राकृत 
नवीन मदेन है जिसकी बात तत्त्व मर्मग्राही भक्तयण कहा करते हैं। 
श्रीकृष्णतस्व का यही स्वरूप है । सुतरां एक प्रकार से ललिता 
की अपाङ्कदृष्टि से बयोंकि अनङ्ग अप्राकृत देह प्राप्त करता है, 
इसमे कार्य व कारण की अभेद-विवध्दा में श्रीकृष्ण को भी 
लहछितातत्व के साथ अभिन्न समझा जा सकता है। "कदाचिद्‌ 
आद्या ललिता पुंपा क्नष्णबिग्रहा' इत्यादि वायय से भी ललिता 
व कृष्ण का अभेद सिद्ध होता है। ललिता कामेश्वरी तत्त्व हैं। 
सुतरां यह कहना न होगा कि श्रीकृष्णतत्व के साथ उनका 
धनिषु सम्बन्ध है । श्रीकृष्ण अप्राकृत काम एवं श्रीराधा अप्रा- 
कृत रति हैं । 


कामतत्व के स्फुरण के साथ-साथ ही एक अद्वेत बिन्दु दो 
रूपों में परिणत हुआ एवं इस एक के साथ दो का आक्कष्य-आक- 
षेक सम्बन्ध स्थापित हुआ । एकबार एक बिन्दु से दो बिन्दुऔं 
का निर्गम होने लमा और फिर बिन्दु-द्वय सङ्कचित हो कर एक 
में लीन होने लगे । यही बिन्दु-विसर्ग का खेल है। बिन्दु ज्ञात है 
विसर्ग कर्म है! बिन्दु चितु है, विसर्ग आनन्द है । बिन्दु शिव या 
प्रकाश है, विसर्ग छक्ति या विमर्श है। ब्रिन्दु-विसर्ग की क्रीडा ही 
कामन्कला“विलास है। शाख कहता है-- 
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“अह च छलितादेती राधिका था च लीयसे । 

अहं च बासुदेवाख्यो नित्यं कासकलात्मकः ॥। 

सत्ययापित्स्वरूपोऽहं योषिच्चाहं सनातनी । 

अहं च लकितादवी एुंरूपा कृष्णविग्रहा ॥ 
इस से जाना जाता है कि कामकला का जो विलास है बही 
श्रीराधाकृष्ण की श्पु्गारक्रोड़ा है । इस क्रीड़ा से ही प्रतिनियत 
बाष्पोदगम ( प्रश्वास ) की भाँति आनन्द-रस निर्गत हो रहा है । 
एवं वह्‌ योग्य आधार को प्लावित कर के समग्र विश्व में निस्तीर्ण 
हो रहा है । यह जो कामकला है इस में तीन बिन्दु हैं । कारण” 
बिन्दु दो, कार्य-बिन्दु एक । बस्तुतः यह्‌ कार्य-बिन्दु ही कारण-निदू- 
हय के संघर्ष-जनित आनन्द का उदय या प्रादुर्भाव है। वस्तुतः 

यही नन्द का नन्दन है । 


काम-कला का विलास वस्तुतः अग्नि, सोम एवं रवि इन तीन 
बिन्दुओं की क्रीडा है । अग्नि ऊर्ध्वं शक्ति है, किन्तु सोम अधः 
शक्ति है। अग्नि-शिखा के उद्गत हो कर चन्द्र-बिन्दु पर आधात 
करने से यह बिन्दु द्रवीभूत होता है। चन्द्रबिन्दु अत्यन्त कठिन है। 
अग्नि के आघात के बिना उसमें द्रुति नहीं आती । किन्तु जब 
बह गल जाता है तब उस से अमृत का क्षरण होता है ब पृथ्वी 
या घरा निर्गत होती है। अग्नि व सोम को जो साम्यावस्था है; उसी का 
नाम काम अथवा रवि है। सुतरां कामरूपी सविता के एक ओर 
अग्निूपी ताप है और दूसरी ओर चन्द्ररूपी सुशीतरता । चन्द्र 
षोडशी कला का नामान्तर है । इसे निष्कलङ्क शुद्ध चन्द्रबिन्दु 
समझना होगा । पञ्चदश कलायं प्रतिबिम्बझूप में अग्नि मण्डल 
के आफार में चक्कर काटती रहती हैं। घोडशीकळ 
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रूप अमृत-बिन्दु पर अग्निशिखा के आधात करने से जो अमृत-बारा 
निकलती है कामरूपी रकि उसका सर्वप्रथम ऊध्व रश्मि द्वारा 
आहरण करता है। बाद में वह निर्यत हो कर अग्निभण्डलस्थ 
पञ्चदशकजात्मक चन्द्र में सञ्चारित होती है । इन पञ्चदश कलाओ 
से अनित्य जगत्‌ की सृष्टि होती है। नित्यधाम की सृष्टि षोडशीरूपा 
अमृत कला से होती है । अमृत कला क्षुब्ध हो कर आनन्दमय 
भावराज्य का गठन करती है । पोडशीकला कालचक्र के अधीन 
नहीं है, इसलिए स्वभावतः अग्नि या काछ या मृत्यु के अधीन 
नहीं है। किन्तु पञ्चदश कला स्वरूपतः चन्द्रकला होने पर भी 
कालराज्य के अन्तर्गत है एवं अग्नि वा मृत्यु के अघान है । अत- 
एव पञ्चदश कला से श्रनित्य राज्य में जो देह रचित होते हैं, मृत्यु 
ही उनका पर्यवसान है । क्योंकि यद्यपि इन सब देहों का भी 
उपादान सोलह कला है तथापि बे सोम की श्रमूत कला नहीं है। 
इसी कारण मृत्युरूप अग्नि द्वारा उनका पर्यवसान होता है । 


अग्नि दो प्रकार का है, एक कालाग्नि, दूसरा ज्ञानास्नि। 
प्राकृत देह दोनों ही प्रकार के अग्नि से दग्ध हो जाता है । अवश्य 
ही कालाग्नि द्वारा दश्घ होने पर उसका पुनसंत्थान होता है। 
इसी कारण संसार की निवृत्ति नहीं होती । क्योंकि काळ बीज का 
नाश नहीं कर पाता, इसी से इस अवशिष्ट बीज से अभिनव देह 
की उत्पत्ति होती है। किन्तु यह देह ज्ञानाग्नि द्वारा दग्ध होने 
पर निर्बीज होता है, क्योंकि ज्ञानरूपी अग्नि बीज को भी दण्ध कर 
देता है। इसी कारण ज्ञान के फलस्वरूप विदेह अवस्था प्राप्त 
करने पर पुनः संसार में छौटमा महीं होता । 
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किन्तु जो देह सोम की अमृत-कला द्वारा रचित है, उसका 
कोई भी अग्नि स्पर्श नहीं कर सकता--कालाग्नि भी नहीं, 
ज्ञानाग्नि भी नहीं । यह देह भागवती तनु के नाम से प्रसिद्ध है। 
भगवान्‌, उनके पार्षद भक्तगण, नित्य-भण्डर--ये सब ही इस 
प्रकार के देहन्युक्त हैं। जो भक्ति-साधना के फलस्वरूप भावराज्य 
में प्रवेश करते हैं वे भी इसी प्रकार का देह प्राप्त करते हैं । इस देह 
में अग्नि-स्पर्श न होने से वह नित्य निविकार है। वह मृत्यु के 
अतीत एवं जरा से रहित है। 


पहले जिस अग्नि एवं सोम के मिलन-जनित भमृतस्रोत की 
बात कही गई है, वही श्रीराधा-कृष्ण के मिलन-जनित रस-प्रवाह 
का नामान्तर है । भावराज्य में प्रविष्ट भक्तगण इस रसमय देह 
को ही प्राप्त करते हैं, जो नित्य ग्रमृतकलामय है। इस देह की 
सोमकला का कभी क्षय नहीं होता, ( क्योंकि वह कालरूप अग्नि 
के अधिकार के बाहर है) यौवन के बाद की कोई अवस्था 
उसको स्पर्श नहीं करती ! अभिनय के प्रयोजन के अनुरोध से किसी 
भी प्रकार के रूप का आविर्भाव हो सकता है, तथापि ये सब 
रूप आवरणमात्र हैं । सूल रूप जरा-विकार-रहित है। भाव- 
जगत्‌ में विभिन्न प्रकार के भावों का सन्निवेश है, सुतरां भावानु 
रूप देह भी विद्यमान है । किन्तु सञ्ची भावों की परिसमाप्ि मधुर 
भाव में है। इस मधुर-भाव की लीला ही ब्रजलीला है। 
वस्तुतः मधुर-भाव को केन्द्र में रखकर अन्यान्य समस्त भाव 
उसके चारों और स्थित होते हैं। साधक किसी भी भाव में 
अवस्थित क्यों न हो, उसे चरम अवस्था में मछुर-भाव 
का आश्रय लेना ही होगा । क्योंकि प्रकृति हुए निना प्रकृति की 
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लोखा का आस्वादन नहीं किया जा सकता; यद्यपि भाव-मात्र ही 
स्वभाव होने के काग्ण कनि के ही अन्तर्गत हैं, तथापि मधुर से 
शर्तिरिक्त अन्यात्ध भावों में सुख्यकार के किश्वित आभास की 
गन्ध दर्ममान है | एसी कारण मधुर भाव ही अस्तुतः चरम भाव 
मधुर भाव प्राप्त कर लेने पर भगवातु की भाँति सिद" 
भक्त की भी कैशोर-पर्यला आयु अभिव्यक्त होती है । सुबल दृष्टि से 
आयु का निरूपण काळ के मघोन होने से सर्चन्न प्रसिद्ध है । किन्तु 
नित्य-घाम में काल की क्रिया न होने के कारण बहाँ को आयु 
कालाधीन नहीं है । बह काल के विकास के अधीन है। बाल्य, 
पौगण्ड, कैशोर प्रभुति अवस्थारये कला के ही विभिन्न प्रकार के 
विकास की अवस्थायें हैं । कला का पूर्ण विकास होने पर षोडशी 
की अभिव्यक्ति होती है! यही ललिता हैं । यही राचा हैं । वस्तुतः 
यही कृष्ण-तत्त्व है । 
युगल तत्व को उपलष्य बनाकर कामकला का किञ्चित्‌ 
बिश्लेपण यहाँ अप्रासङ्गिक न होगा । इस विश्लेषण में अग्नि, सोम 
च रक्षि इन तीत बिन्दुओ की ही स्वरूपगत व क्रियागत मीमांसा 
है । तीन बिन्दुओं में एक अग्निस्वरूप है, दूसरा सोमस्वरूप एवं 
तृतीय बिन्दु रविस्वछूप है --इसका नाम काम या संयुक्त बिन्दु है। 
इसके दो अंश अग्निरूप से एवं सोमरूप से प्रकाशित रहते हैं । 
कोई-कोई इन दोसो बिन्दुओं को चन्द्र व सूर्य के रूप में भी ग्रहण 
किया करते हैं। ये दोनों शुक्ल ब रक्त बिन्दुओं के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। इस हाट के अनुसार तृतीय बिन्दु अग्नि-स्थानीय है । इस 
प्रकार विभिन्न घाराओं में तत्त्व-विन्याप्त हो सकता है। हाँ, यह 
अवश्य स्मरण रखना होगा कि चद्र की सोलह कला हेये कळा 
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का वैशिष्ट्य पोडशी में भी विद्यमान रहता है । श्र्थात्‌ जो पंचमी 
हैं, जो दशमी है बह दशमी होकर भी पोडशी एवं पोडशी होकर 
भी दशमी हूँ। यह्ढ भेद या पञ्चदश कलामों का अनन्त वैजित्य 


षोडशी की अदत सत्ता में विद्यमान रहता है 


देहमात्र ही चन्द्रकला से उद्भूत है । यह चन्द्रकला पञ्चदश 
कंछा-छप हो या पोडशी-कलारूप हो उससे कुछ आता-जाता 
नहों । पञ्चंदश्-कला से जो स्वछम प्रकट होता है, उसकी नित्यता 
आपेक्षिक है। क्योंकि यह देह मृत्यु पर जय नहीं पा सकता । 
चरमावस्था में मृत्युरुपी अग्नि जब समग्र रस का शोषण कर 
लेता है तब देहपात होता है। तैल के अभाव में जेसे दीप बुझ 
जाता है, टोक उसी प्रकार सोमकला के अभाव में देहस्थिति 
खण्डित हो जाती है । यही मृत्यु की जय हैं। इस श्रवस्था की 
पुर्ण-परिणसि महामृत्यु अथवा विदेह-कैबल्य हैँ । 


किन्तु स्मरण रखना होगा कि यह देह प्राकृत देह है। गह 
कितना ही शुद्ध हा इसका प्राकृतत्व नहो छूटता । इस कारण 
महामृत्यु में सका पर्यवसान हो जाता है! किन्तु जो देह षोडशी 
कला मे उदूभून होता है, वह बैन्दव देह हैं । यह देह स्वभाव 
के अनुसार कितनी भी कलाओं का प्रतीत वों न हो. बह वस्तुतः 
पोडशी है! अग्मि इम देह का जथ नहीं कर सकता । अर्थात्‌ 
इसका शोपण करके इसे रसहीम नहीं बना सकता । इस प्रसङ्ग में 
यह स्मरण रखना होगा कि प्रथम आविर्भाव के बाद यह विशुद्ध 
देह भी अग्नि द्वारा आक्रान्त हवो जाता है । पुनः पुनः अस्नि के 
आक्रमण के फलस्वरूप एक मर जैसे परिमित शोषण-कारिणीं 
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अग्विशक्ति ज्ञीण हो जाती है, दूसरी ओर उसी प्रकार रसभय 
देह का क्रमविकास सिद्ध होता रहता है। इस क्रमविकास के 
फलस्वरूप कालाग्नि के क्षीण हो जाने के बाद अमृत कला ही 
शुद्ध विद्यसान रहती है। यही साकार सिद्धि अथवा भागवती 
तनु का पूर्णंतालाभ है ! इस अवस्था के बाद फिर क्रमविकास 
नहीं है, क्योंकि यह षोडशी कला का ही आत्मस्फुरण है, यद्यपि 
यह स्फुरण कहीं एक कला के रूप से, कहीं पांच कला के रूप से, 
कहीं दस या बारह कलाओं के रूप से आत्मप्रकाश करता है। 
प्राकृत देह में सोमांश का क्षय होने पर ही अग्नि की पूर्णक्रिया 
उपलब्ध होती है, एवं उसके फलस्वरूप देह व देहबीज के विनाए 
होने पर निराकार स्थिति का उदय होता है। दूसरी छोर 
अप्राकहृत देह में अग्नि के अंश का क्षय हो जाने पर अनन्त 
अमिश्र सोमकला ही विद्यमान रहती है । इस अवस्था में नित्य- 
सिद्ध साकार भाव का स्फुरण हुआ करता है। 


कहना न होगा, समग्र भावराज्य इस प्रकार अनन्त नित्य 
आकार के द्वारा गठित है। ये सोमऊलाय पूर्ण साकारपिण्ड हैं, 
अग्निजयी हैं, अतः महाप्रलय में भी ये विनष्ट नही होतीं । 

काम कला-तत्त्व के प्रसङ्ग में अस्ति, सोम एवं रवि ये तीर 
बिन्दु एवं चित्कला या हाई कला विशेषरूप से ्रालोच्य हैं । 

रवि अथवा ऊर्ध्वबिन्दु अघःस्थित चन्द्र व अग्विरूप अर्थात 
शुक्ल च रक्तप बिन्दृद्वय की नित्ययुक्त अवस्था है। कामिनीतर 
में ऊध्वं बिन्दु मुखरूप से एवं अधः-बिन्दुद्यय स्तनयुभळरूप से 
कल्पित होते हैं । कहना न होमा, ऊर्ध्वबिन्दु से ही समग्र मस्तक 


पक 
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की रचना होती है । उसी प्रकार अध;विन्दु-हय से कण्ठ से नाभि- 
पर्थीन देह-अंश निमित होदा है। जिसका हाट "कला मा चिल्ला 
कह पर एसले किया गया, वड त्रिकोणात्मक योनि का प्रति 
सपूत है। उससे नानि का विम्वाँश रमित हआ करता है! इस 
पक्रार कामिनी तस्व अथवा छण्डलिनी शक्ति साकार भाव से 
योगी के व्ाच-्गोबर हआ करती हैं! इस कामिनी तत्त्व के 
अभिनिवेश-वशत: साधक प्रकृति-भावापन्न होकर कामतत्त्त 
को आयत्त करने में समर्थ होता है। 


आ' एवं है' इन दोनों के समाहार से बिन्दु के सहयोग से 
अइंभाव का स्फुरण हुआ करता है। यह अहंभाव ही मुछीमुत 
कामतत्त्व है । यही अपाकृत नवीन मदत है । 'अ घर्णमाला का 
का आदि है और 'ह' वर्णमाला के अन्त में है, दोनों के समाहार 
से समग्र वर्णमाला ही द्योतित हो रही है । अ' प्रकाशात्मक परम 
शिव है एवं 'ह' विमर्शरूपा पराशक्ति है, दोनों का भाव अथवा 
नित्ययुक्त भाव सिद्व हो रहा है ! इसी को गुगलमिलन कहते है । 
सुतरां जिसको अहसाव कहा जाता है, वही नित्यसिद्ध श्रीराधा- 
कृषण का युगल स्वरूप है । स्मरण रखना होगा कि अ जिस 
प्रकार शुद्ध चित्‌ स्वरूप है, 'ह' उसी प्रकार शुद्ध चित्कला वा 
हाइ कला है। 'ह' आघा दै एवं यह आधा ही राधा हैं, जो 
आ'को आश्रय करके बिन्दु के साथ अभिन्न-हूप से या सिलितहूप 
से प्रकाशित हो रही हैं । 

सुतरां अ' च 'ह' अर्थात्‌ बिन्दु व विसर्ग, यही सृष्टि की 
आदिम रसलीला का अन्तरङ्ग स्वरूप है 1 अव्यक्तावस्था से जब 
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अचिन्त्य रूप से कला का उन्मेष होता है, तब सर्वप्रथम चिदभाव 
का स्फुरण होता है। अन्यान्य भाव उस के परवर्ती हैं। इस 
कितु भाव का द्योतक अनुत्तर या अ” है। इस के पश्चात्‌ क्रमशः 
अर्थात्‌ उत्तरोत्तर सब कलाओं की स्फृत्ति होते-्होते बाद में अन्त” 
संख प्रवाह उपस्थित होता है। इस के फलस्वरूप समस्त मातृका- 
वर्ग की अभिव्यक्ति के पश्चात्‌ सम्प्रसारण का अवसाद होने पर, 
सङ्कोचभाव के निष्पन्न होनेपर बिन्दु में स्थितिलाभ होला है । 
से विसर्ग एवं विसर्ग से पुनः बिन्दु । इसी का नाम अह 
है। यही काम-तत्व है । जिसे काम कहते हैं, उसी की प्रेम या 
भ्रानन्द कहा जाता है। इसका रहस्य क्रमशः समभा जा 
सकेगा | 
पशुभाव, वीरभाव व दिव्यभाव-आध्यात्मिक क्रमविकास में 
इन भावों का परिचय आगमश्चाख में प्राप्त होता है। पशुभाव 
अतिक्रान्त न होने तक वीरभाव का उदय नहीं होता । बीरभाव 
का भेद न होने तक दिव्यभाव का आविर्भाव नहीं हो सकता । 
पडु कृत्रिम नियम के अधीन है, किन्तु जिस का पशुत्व दूर हो 
गया है उस के लिए किसी नियम का बन्धन आवश्यक नहीं होता । 
बह स्वभाव के प्रवाह में आत्मसमर्पण कर देता है । अभिमान- 
मूलक कोई भी कर्म उस के द्वारा अनुष्ठित नहीं होता। पशु 
अवस्था में शक्ति का विकास नहीं रहता, अर्थात्‌ शक्ति निद्रित 
रहती है । वस्तुतः कुण्डलिनी शक्ति की निद्रितावस्था ही पशुत्व 
है। कुण्डलिनो * शक्ति का पूर्ण जागरण दिव्यभाव या भावातील 
है। इसी का दूसरा नाम महाचेतन्य या शिव है। पशु को शिर. 
होने के लिए वीर या मनुष्य भाव का ग्रहण करना ही होगा ` 
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इसी कारण जव तक बीरभाव का खेल पूरा न हो सव तक 
शिवत्व की अभिव्यक्ति बहुत दूर की बात हैं! शक्ति का विकास 
सिद्ध होने पर पद्म फिर नहीं रह सकता, उसे दूसरा रूप ग्रहण 
करना ही होगा। शक्ति के जागरण से हुआ यह छूपान्तर ही 
मनुप्यभाव या वोरभाव है। पशुभाव में शक्ति का विकास नहीं 
होता, अतः वह जडत्व का ही नामान्तर है। दित्य था शिवभाव 
में शक्ति का विकास पूर्णतया सिद्ध होता है, इसी कारण यह 
प्रवस्था विशुद्ध रूप में वणित होती है । इस की मध्यवर्ती जो 
अवस्था हैँ वह सुप्ति व जागरण की अन्तराल-दशा है। पशु अवस्था 
में चैतन्यन्शक्ति का विकास न रहने से कर्ममें अधिकार रहता है। 
यथाशि कर्म करते-करते पशु कट जाता है। यह वस्तुतः 
शक्ति के उन्मेष के फलस्वरूप होता हँ । बीरभाव में जाग्रत शक्ति 
के गाथ अन्तरङ्ग रूप से संघर्ष चलता रहता है। इस संघर्ष के 
फलरवरूप क्रमशः वीरभाव दिव्यभाव में परिणत होता है । जाग्रतु 
चेतन्प-शक्ति के साथ-साथ चैतन्य के साथ अविनाभूत आनन्दः 
शक्ति भी जाग उठती हैँ एबं क्रीडा करती रहती है। यह खेल 
मनुष्य के साथ उस के भावकी क्रोडा है--यही भावजगतु का 
वैशष्म्ब है। मह स्वभाव की कीड़ा ही वीरभाव की उपासना है। 
इस उपाबचा में अग्रसर होने पर आभासमय द्वैत माब व युगलभाव 
भी परम अद्वैत भाव में पर्यवसित होता है । 

बिन्दु की ऊर्ध्व गति सिद्ध न होने पर्यन्त पशुभाव सम्पूर्ण 
प्रकार से अस्तमित नहीं होता । सुतरां उमझऋना होगा कि एक- 
मात्र ऊर्ध्वरेता ही प्रकृत वीर है। वीरभाव में जाग्रत्‌ शक्ति का 
सङ्गनाम हुआ करता दै अन्तिम अवस्था में यही युगलं लीला मे 
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पर्यवसित होता है। किन्तु भावराज्य का संघर्षण जितना अधिक 
होता रहता है, उतना ही साधक का अन्तःसस्व अभिव्यक्त होकर 
किसी न किसी भाव के रंग में रंजित होता रहता है। वीरभाव 
का क्रमविकास होते-होते युगलभाव के कट जाने पर एक अद्वेत 
सत्ता ही रह जाती है। जब तक यह अद्वैत सत्ता पूर्णपुरुष के 
रूप में परिणत नहीं होती तब तक यह असम्पूर्ण है, एवं पूर्ण 
होने से यह नियति के श्रधीन रहती है । यह अवस्था अद्वैत होने 
होने पर भी इसमें स्वातन्त्र्य का बिकास महीं रहता । किन्तु 
स्वातन्त्र्य का विकास न होने पर्यन्त इसे पूर्णत्व एवं महा चैतन्य 
नहीं कहा जा सकता। प्रथम अवस्था दिव्यभाव है, द्वितीय 
भावातीत है। 


सुतरां यह कहना न होगा कि भावराज्य की एवं महाभाव 
की लीला मायिक जगत्‌ की पाशविक लीला नहीं है। क्योंकि 
पशुत्व निवृत्त न होने तक अर्थात्‌ चिह्शाक्ति का विकास न होने 
पर्यन्त स्वभाव के राज्य में प्रवेश-लाभ नहीं होता। भावराज्य की 
लीला चिरशक्ति की जाग्रत्‌ अवस्था में होती है, चित्शक्ति की 
अनुन्मेष अवस्था में नहीं, एवं लीलातीत पूर्ण चैतन्य अवस्था मे 
भी नहीं 1 विसर्गशक्ति विभिन्न है, अतः इस लीला में चैतन्य 
निहित रहता है। किन्तु विसर्गशक्ति के कितने भी भेद हों, वे 
चरम अवस्था में बिन्दु में लीन हो जते हैं। तब लोला का 
उपसंहार होता है। इस लीला के उपसंहार के साथ-साथ ई 
लीलातीत आत्मचैतन्य स्वयं को प्रकट करता है । यह चैतन्ट 
प्रकाश के द्वारा ही अई' रूप होता है। 
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[a] 


लीला का चन्म उत्कर्ष शुंगार-लोला में हैं, उसका पूर्ण 
विकराल रासलीला मं होता है । रासलीला में एक बहिरंग ब एक 
अन्तरं जाग हे। जा रासलोला का बहिरंग हें. उसमें प्रत्येक 
प्रकृति के साथ इस प्रकृति के भोक्ता न अघिप्ठाता रूपी पुरुष 
का युगल-मिलन हुआ करता है। किन्तु रासलीला का 
जो आध्यन्तरीण भाग है, उसमें अनन्त प्रम तियों में से प्रत्येक एक- 
परमा प्रकृति के रूप में स्फुट होती है एवं प्रकृति से जागरण 
के साथही साथ परम पुरुष भी तदनुरूप भाव से उससे 
मिलित होते हूँ । वीर की अनादिकाल की वृष्णा इसी एक 
महामिळन में परम तृप्ति पाती है। युग-युगाम्तर में एवं 
अनन्त रूपों में से होकर जो मिलनाकाङक्षा वीर के हृदय 
में ज्ञात या अज्ञात रूप से सञ्चित हो रही थी, रास-मिळन में 
उसकी पूर्ण विवृत्ति सिद्ध होती है। इस महामिलन के द्वारा 
ही भ्रद्वेत ब्रह्म में प्रवेश होता है । 

प्राकृत जीव पश्चुत्व का परिद्दार करके भाव राज्य में प्रविष्ट होकर 

एवं भाव का विकास करते-करते प्रेम एवं प्रेम की विभिन्न विलास" 
मयो अवस्था को प्रास ह्योक्रर सिद्धि के पहले क्षण में भगवान्‌ 
के साथ मिलन में आहूत होता हैँ । कहना न होगा, माधुर्य में प्रवेश 
न होने तक पहु सम्भव नहीं होता । यह बहिरंग लीला तभी 
अन्तरंग निकुझछी ला का आकार धारण करती है, जब खएड 
प्रकृति महाप्रकृतिरुपिणो होकर परम पुरुष के साथ सिलित 
होने को उद्यत होती है । 

इस महामिलन के अनेक रहस्य हैँ । क्योंकि एक' ओर जैसे 
प्रकति आत्मसमर्पण करते-करते क्रमश" क्षीण होती रहती है एव 
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पुरुष को पुष्ट करती हुँ, दूसरी ओर ठीक उसी प्रकार पुरुष 
आत्मसमर्पण के फलस्वरूप क्रमशः अव्यक्त होकर प्रकृति को पृष्ट 
किया करता हे। 


एक अवस्था में प्रकृति क्रमशः पुरुषरूप में परिणत होती है 
एवं अन्त में एकमात्र पुरुष ही वर्तमान रहता है । यह पुरुष-रूप मे 
साकार अद्वेत स्थिति है। दूसरी ओर पुरुष क्रमशः प्रकृति-रूप मे 
परिणत होकर अन्त में एकमात्र प्रकृति की स्थापना करता है! 
तब प्रकृति के अतिरिक्त और कुछ नहीं रहता । यह प्रकृति-रूप 
मे साकार अद्वेत स्थिति है । इस प्रकार का अद्वेतभाव युगपत्‌ 
अथवा क्रमशः सम्पन्न हो सकता है। इसके सिद्ध हो जाने पर 
पुरुष व प्रकृति का महासामरस्य संघटित होता है। वही यथार्थ 
द्वैतावस्था है । युगल अवस्था से अट्वेत आत्मस्वरूप में स्थिति 
होने पर्यन्त आत्मरमण की विभिन्‍न प्रकार की अवस्थाय वर्तमान 
है । ये सब ही निकुञ्ज-लीला के अन्तर्गत हूँ। इनके बीच भी 
ससरत, विषमरत. प्रसृति विभिन्‍न प्रकार की अवस्थाएँ हैं, एवं 
तदनुसार रसाभिव्यक्ति में सूक्ष्म क्रमभेद भी है। महाँ वह 
आलोच्य नहीं है । 

प्राकृत काम के विगलित न होति तक रासलीला में योगदान 
नहीं किया जाता । रोसलीला तो दूर की बात है, भावजगतु कै 
किसी छीला में हो प्रवेश नहीं पाया जाता, यहाँ तक कि वास्त 
विक रूप से भाव-जगत्‌ में भी प्रवेश नहीं किया जा सकता 
क्योंकि प्राकृत काम पाशविक अवस्था है एवं स्वभाव का खेल 
पशुत्व के अतीत है। शक्ति अर्थात्‌ चित्शक्ति के उन्मेष प्राप्त २ 


क्‌ 
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होने तक काम का पभाव विद्यमान रहता है! ब्रह्माण्ड के अन्त- 
गत किसो स्थात पर चि्त्याक्त का उन्मेष नहीं है--जो है वह 
मायाशक्ति का विकास है। मायाशक्ति के राज्य में काम का सर्वथा 
परिहार नहीं किया जा सकला । इस कारण ऊर्ध्वत्तम लोक एवं 
सम्प्रज्ञात समाधि की ऊर्ह्वत्तम अवस्था में बीज रूप से काम सत्ता 
विद्यमान रहती है। किन्तु अप्राकूत जगत्‌ का विकास भाषमय 
हे । अप्राकृत जगत्‌ में काम, कर्म, अविद्याव म्रहृङ्कार सब ही 
विलुप्त हैँ । वहाँ एकमात्र स्वभाब ही कीड़ा किया करता है । यदि 
श्रीराघा को चित्शक्ति का प्रतीक कहें तो राधा के संग के कारण 
श्रीकृष्ण में प्राकृत काम नहों आ सकता, यह स्पष्ट ही समझा 
जा सवता है। इसी कारण श्रीराघा-युक्त कृष्ण ही मदन-मोहन 
कहळाते हैं । राघा-रहित कृष्ण विश्वविभोहन होते हुए भी 
प्राक्त कास के अधीन हैं । इससे समझा जा सकेगा कि राधा- 
बॉ जत कृष्ण भावराज्य की बस्तु नहीं हैं । वे प्राकृतिक देवविशेष 
हँ । राघा या महाभाव के क्रमशः कृष्ण में आत्मविसर्जन 
करने पर अन्त में जो अकेला कुप्णभाच अवशिष्ट रहता है वह 
राधा-रहित अवस्था महीं है। क्‍योंकि राधा उस समय श्रीकृष्ण 
के स्वरूप के ही अन्तर्गत है । वस्तुतः ये कृष्ण ही अप्राकृत काम- 


स्वरूप हुँ । इनका बीज ही कामबीज है । 


(७) 


भावराज्य व लीलारहरुय (ख) 


नित्यलीला मेँ देशकाल एवं कार्य-कारण-भाव लोकोत्तर 
रूप से गृहीत हुआ करता है। वस्तुतः यह देश हमारे परिचित 
देश से विलक्षण है । इस अवस्था में काल भी स्तम्भित हो जाता 
है। तब जिस काल का अनुभव होता है वह भगवानु की निस्य- 
क्रीड़ा में सहचर है, प्राकृतिक जगत्‌ में परिणाम लातेवाला काल 
नहीं है। कार्यकारणभाव के विषय में भी यही एक बात है। 

दर्पण में कोई वस्तु प्रतिबिम्बित होने पर जैसे ठीक उसी वस्तु 
का प्रतिरूपक देखने में आता है अथच दर्पण इन वस्तुओं के 
द्वारा बिन्दु-मात्र भी विचलित नहों होता, ठीक उसो प्रकार शुद्ध 
चैतन्य के निलिप होते के कारण उसमें जागतिक सत्ता का ठीक 
ठीक प्रतिबिम्ब पड़ता है। किन्तु इन सब प्रतिमिम्बों के हारा 
चैतन्य की शुद्धता रञ्चमात्र भी न्यून नहीं होती । आकाश जैसे 
अचल होते हुए भी निखिल वस्तुओं में अनुप्रविष्ट है-केवल यही 
नहीं, प्रत्येक वस्तु के साथ तादात्म्य-प्म्पन्न है--शुद्ध चैतन्य भी 
ठीक ऐसा ही है! शुद्ध चैतन्य एक होने पर भी उसमें अनन्त 
भावों की स्वरूपयोग्यता वर्तमान है। वस्तुतः क्रियाशक्ति के 
उम्मेष के समय देखा जाता है कि एक अखण्ड शुद्ध चैतन्य ही 
विभिन्न आकारों व विभिन्न वणों से अनुरख्ित होकर शोभायमार 


है । तादात्म्यसम्बन्ध के कारण जब व जहाँ जिस किसी भी रूप 
१४ 
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का झाविमाजि क्यों न हो, बहू वस्तुतः शुद्ध चनन्यसता में नित्यो- 
दित साव से बर्दमार ह ! जो पूर्वस्भति से बलि होकर इतस्तत 
सशरण कर रह हे, स्सा फुल चेरन्य की अन्तिमा का आख्यान 
विट एमोत गोला र । विरत दिद हटि ना अवलम्वन करने 
वर समा में आन हे कि एक अराणट घे चेंगन्य ही आन्त 
शाकारों में स्फृन्ति हो रहा है! मै सब आकार --जिन्हें जीव 
को निहीना दे राज्य में जाकर यासलशिळ बेशशषा की भाँति 
ग्रहण कारमा होता टैं--रसकेः उद्दबोध में नहाथता देते हैं। 
अभिनय की आवश्यकता स्सबी अभिव्यक्ति के लिए हो है। 
किन्तु अभियप करने के लिए अभिनेश की झूमिका ग्रहण करनी 
होती है। ये भूमिकाय अनादिकाल से ही निर्त्याशद्ध रूप सै वर्त 
मान हँ । सुतरा भूमिका के बिना रसौद्बोध नहीं हो सकता । 


गर्यवाभ्गशाब फल्पित होते पर भी उसमें एक सत्य है, 
जो अर्काल्पत मड्गामव्य के ही अन्तर्गत छ । नित्यटीला का निके 
तन चन्द्र व दुर्म के आलोक स आलोकित नहीं होता । उसमे 
द्िन-रात्रि का कोई भेद नहीं है। बह स्वंहकाश चैतन्यस्वछूप 
ज्योतिर्भन राजथ है । 


नित्मळीला के अन्तर्गत बैचिच्य मायिक भेद नहीं है । माया 
अथवा जजड़-शाक्त के प्रभाव से जो भेद ब भेदज्ञान उल होता 
है वह सच ही भेद है, किन्तु मायातीत स्वरूप-चैतन्य में भेद 
भी महीं रहता एवं भेवज्ञान भी नहीं रहता ॥ यह अद्वैतावस्था 
है। किन्तु जब इस शुद्ध चेतन्य में नित्‌ शक्ति के प्रभाव से 
रसास्बादन के अनुरूप अनन्त सँलासय वैचित्र आबिर्भत 
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होता है तब वर्णन में यह सब वैचित्य भेदरूप से प्रतिपादित 
होने पर भी पारमाथिक दृष्टि से भेद में नहीं गिना जा सकता, 
क्योकि मायातीत अवस्था में जड़त्व न रहने से वास्तव में भेद 
भी नहीं रहता । किन्तु प्रश्‍न हो सकता है कि जहाँ भेद नही 
है, गहाँ वैचित्र्य कैसे सिद्ध होगा ? वैचित्र्य भेद को भाँति प्रतोय- 
मान होने पर भी भेदात्मक नहीं है। भगवत्‌-स्वरूप में जो 
अन्रिन्त्यशक्ति नित्यसिद्ध रूप से स्वीकृत है एवं जो उनके स्वरूप 
से अभिन्न है, उसी के प्रभाव से वैचित्य का उदय होता है। 
इस अखिरत्यशक्ति को कोई-कोई 'विशेष' नाम देते हैं । इन्न सक्ति 
का ऐका ही माहात्म्य है कि वस्तु अपने स्वरूप में अक्षुण्ण रहती 
हुई भी इस शक्ति के प्रभाव से क्षुण्णवत्‌ प्रतीत होती है, एवं 
एक रहती हुई भी अनेक के समान प्रतीति-गोचर होती है। 
स्त्रहपगत एकत्व के आवृत हुए बिना जिस वैचित्र्य का उद्भव 
होता है उसे भेद नहीं कहा जा सकता । इस वैचित्र्य का निर्देश 
करने के लिए चैष्णवों ने विशेष' नाम से एक पारिभाषिक 
सञ्ञा बनाई है। 
'सदासावेऽपि भेदकाय निर्वाहकों विशेष; |” 

वस्तुतः यह भगवान्‌ की अचिन्त्य शक्ति का ही नाभान्तर 
है । भगवान्‌ शङ्कराचार्य ने अपने एक स्तोत्र में लिखा है-- 
सत्यपि भेदापगमे साथ तवाह न मामकोनस्त्वम्‌। इसका 
तात्पर्य यही है कि जीवात्मा व परमात्मा का पारस्परिक भेद 
दूर हो आवे पर भी दोनों के बीच वैशिष्ट्य विद्यमान रहता है 
जिसके प्रभाव से परमात्मा को लक्ष्य करके आत्मा “मैं तुम्हार 


न 
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हैँ यह बात कह सकता हैं, किन्नु तुम मेरे हो' यह बात नही 
कह सकता । भेद्वाफयम के बाद भी यह बिलक्षणता वस्तुतः 
माया ग्रथवा अविद्या के कारण से नहीं है, किन्तु अन्य किसी 
अनिम्त्य कारण से है । दसस बह प्रकट होता है कि भेदातीत 
अवस्था में भी वैचित्र्य रह सङ्ता है। वस्तुतः एक अखण्ड 
अह्ेत सत्ता के बीच वैचित्य हैं। यह सर्वादिसिद्ध है। यह 
वेचित्य सजातीय, विजातीय अथवा स्वात भेद के अन्तर्गत 


नहीं--पह कहना न होगा । 


अनुत्तर प्रकाशमय परमेश्वर की स्वरूपभूता एक परमा 
शक्ति है; इसी का नाम स्वातन्त्र्य है। गह स्वरूप से अभिन्न 
अधच क्रिया-विर्वाहक होने से शक्ति-पद-वाच्य है। यह वस्तुतः 
इच्छा नहीं है, तब भी लौकिक भाषा में समझने के लिए इसे 
इच्छा के सिवाय अन्य किसी नाम से कहा भी नहीं जा सकता | 
इस अनुत्तर प्रकादा का नाम बिन्दु हैं, एवं यह स्वातन्त्र्यख्पा 
इच्छा अध्यक्तावस्था में विधयहीन एवं आश्चयशून स्वरूप के 
साथ अभिन्न होने पर भी अभिव्यक्ताथस्था सै संविषयक 
प्रतीत होती है। इस इच्छा का जा बिषय है वही विसर्ग है। 
इस इच्छा की दो अवस्थाय हैं;--एक विसर्गहीन शुद्ध बिल्दु 
अवस्था है--यही इच्छा की श्रव्यक्तावस्था है । दूसरी विसमों- 
स्मुख अथवा विसर्गात्मक अवस्था है । 


विसर्गहीन इच्छा--प्रसुप्त भुजगाकार शक्ति कुण्डलिनी के 
नाम से वशित होती है। यह इच्छा ही पराशक्ति है। किसी 
किसी स्थान पर इसे सप्तदशी कला भी कहा जाता है! मह 
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सक्षदशी कला नित्योदित एवं स्वयंप्रकाश है। षोड़श कलायें 
निरन्तर इसी के द्वारा आप्यायित हो रही हैं, क्योंकि सुर्य रश्मि 
के द्वारा निरन्तर पञ्चदशा कलाएं शोषित होने के कारण क्षयप्राप्त 
होती हैं, इसीलिए षोडशी कला निरन्तर अमृतवर्षण के द्वारा 
इस क्षय का आपुरण किया करती है। सप्रदशी अनन्त के 
भाण्डार से सर्वदा ही षोडशी को पूर्ण बनाये रखती है। इस 
कारण एक प्रकार से षोडशी ब सप्रदक्षी दोनों हो अमा कला 
हैं, इसमें सन्देह नहीं है। इच्छाशक्ति अव्यक्तावस्था से व्यक्त 
अवस्था में अवतीर्ण होते ही विसर्ग-पदवाच्ध हो जाती है। 
अर्थात्‌ इच्छा की चुब्ध अवस्था ही विसर्ग है अथवा विसर्श 
का नोभ दुर हटने पर उसीका नाम बिन्दु है। पर व अपर 
भेद से विसर्ग दो प्रकार का है। पर विसर्ग आनन्दात्मक है 
एवं अपर विसर्ग क्रियात्मक है। पहला वाला अनुत्तर की 
परावस्था अर्थात्‌ 'अ' कार है एवं दूसरा वाला स्थुळता की परा- 
काष्ठा अर्थात्‌ 'ह' कार है। आचार्य-गण जिसका 'विसर्जतीय' 
कह कर निदेश करते हैं, उसका स्वरूप इसी कारण दो बिन्दुओं 
द्वारा गठित होता है। ये दो बिन्दु परविसर्ग एवं अपरविसर्म 
इन दोनों के योतक हैं । महाबिन्छु की स्वरूपभुता स्वाठन्त्यशचक्ति 
बहिरुन्छुल अवस्था सें इन दोनों बिन्दुओं को प्रकाशित करके 
प्रसुत होती है । इसी क्रम से विभिन्न प्रकार के रूप अवभासित 
होते हैं । वस्तुतः ये सब विचित्र रूप आभासमय हैं एवं ये सब 
आभास विसर्य के कार्य नहीं हैं; किन्तु विसर्ग का ही आत्म- 
प्रकाश हैं। अर्थात्‌ नित्यलीला-मण्डल विसर्ग-मण्डल का ही 
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तायालर छ । इसमें जो दछ आविर्भूत व निरोहि 
हु, बह सव ही साकादू रूप ने विसर्ग का ही शवरूम 
या वायं नी । बानि अहाँ भद नहीँ है बढा बार्य-कारण- 
भाव नहीं रह सफ़ता। सायातीत बियर -सण्डळ मै घाम रहने 
घूर भापा रात भेद ते होंगे ले बार्यकारणभाव का अस्लित्त 
ही नहीं है ' अर्थात्‌ एक अखण्ड अईत सत्ता के बोच ही अनन्त 
वैशित्य पा उल्लास - यह दिसर्ग का खेल हैँ । यही श्रीभगबान्‌ 
की ह्लादिनी शक्ति का लीलातरङ्ग है । यही महाभाव की क्रीडा 
या निकुअलीला हैं एवं महाभाव से निःसृत लीलाभय भावराज्य 
का आत्मयकाश है! 

स्वालस्थ्यशक्ति के प्रभाव से एक ही सत्ता प्रमाता एबं 
पेय तथा इन दोनों के अन्तराल में स्थित प्रसाण--ईन तीन 
भागों में विभक्त होती है। इन्हीं का तामास्तर हैं चन्द्र, सूर्य 
एवं गर्मि । प्रभाता वेदक है, प्रमेय बेद्य दोनों क बीच का 
सम्बन्ध है वेद्य-वेदकसम्बन्ध । प्रमाता! सूलतः एक होने पर 
भी वेदांश के अवस्याधत तारतम्थ के अनुसार पृथक-पृथक 
कल्पित होत हूँ । 

जब वेद्य च्षुब्ध होता हैं उस समय की अबस्था से जब 
वेद्य घुब्ध नहीं होता तब की अवस्था को पृथक्‌ कहना 
ही होगा । वेद्य के क्षुब्ध होने पर प्रमाण-्ब्यापार में प्रमाता 
की स्वात्मविश्रान्ति कम होती है। उसकी तुलना में वेद्य" 
विश्रान्ति अधिक होती है। दूसरी ओर वेद्य के अल्लुब्ध रहने पर 
प्रभाता की स्वात्मविश्रान्ति अधिक होती है एवं बेद्चविश्नान्ति 
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कम होती है। जिस अवस्था में स्वात्सविश्वान्ति होती है, उसे 
योगिगण राखि कहते हैं एवं जिस अवस्था में वेद्यविश्वान्ति 
होती है, उसे वे दिन कहते हैं। दिन का दूसरा नाभ जाग्रत्‌ 
और रात्रि का दुरा नाम सुधुप्ति है। इन दोनों अवह्थाओ 
को मध्यवती एक अवस्था है, उसका नाम स्वप्न है? इस 
अवस्था में प्रमाता की दिमर्शप्रचान दशा अभिव्यक्त रहुती 
है। यह आनन्दास्वादन की अवस्था है ! जिस को जाग्रत्‌ 
अस्था कहा गया है वह चैतन्यावस्था है एवं सपुप्ति अवस्था 
शुद्ध स्त्रपनिछा का नामान्तर है। यह सक्ता सें स्थिति की 
अवस्था है । इससे प्रतीत होगा कि सत्ता, चैतन्य व आानम्द 
अर्थात्‌ सच्चिदानन्द -यही अहोरात्र में निरन्तर श्षक्तिख्प से 
आदत्तित हो रहा हैं । दिनव रात्रि का क्षय कर पाने से 
ठुरीयावस्था का सन्धान पाया जा सकता है। क्‍योंकि तुरीया” 
वस्था में दिन व रात्रि का भेद नहीं रहता। अहोरात्र में जो 
नित्यलीला चल रही है वह अनन्त प्रकार के वैशिष्ट्य से युक्त 
होते पर भी एक प्रकार से जाग्रत्‌, स्वप्न व सुषुप्ति के अन्तर्गत 
है। वैष्णवों की अहकालीन रीला इस अहोरा्र-विज्ञान के ही 
अन्तर्गत है 1 यह लीला काल कोन्आश्रय कर के होती है। यही 
भावराज्य की लीला है। किन्तु जो तुरीय लीळा है वह काल 
के अन्तर्गत नहीं है । सुतरां वह अइकालीन लीला नहीं है। वह 
क्षण की लीला-महाभाव की लीला है । 

इस लीला में कभी दिन बड़ा होता है रात्रि छोटी होती 
है. कभी राखि लम्बी होती है दिन छोटा हीता है, एवं कभी 
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दिन ये राति दोनों कमान होते है । बिम के प्रसार के समय जब 
बाणआब पमा ह? के तब दिस खा होता है. कही ग्रीप्मकाल 
हैं। पत्र जाशपमर भाव पद शोगा है तव शत बड़ी होती है, 
यही झीतळाल है + दिन वे रात्रि समान दने परवियुवत्त भाव का 
उदय होता है! यह अबस्था दी तुरीय अवस्था में जाने को 
सङ़ायिका है । 


नित्य नव-नव उन्मेष न होने से छाला सिद्ध नहीं होती। 
यह जो प्रनिक्षण में नव उन्मेप है यह शक्ति की जाग्रत्‌ अवस्था 
के बिना सम्भव नहीं । जैसे जीच, शक्ति व शि३--ये तीन मुल 
तत्व हैं, बैसे ही व्यक्त, व्यक्ताव्यक्त एवं अव्यक्त ये तीन लिङ्ग 
हुँ । अव्यक्त लिङ्ग के पश्चात्‌ आनन्दमय लिङ्ग है- वहाँ से नित्य 
नव-नक्ष उन्मेष उठा कन्ते हुँ, जो नित्यलीला के प्राण हैं। व्यक्त 
लिए: में जीव अथवा नरभाव प्रधान है, इस अवस्था में दृश्य 
रूप में विश्व का दर्शन हुआ करता है। इस शश्यरूपी विश्व का 
अपलाप कर पाने पर व्यक्त लिङ्क में ही अव्यक्त लिङ्ग का 
आभास फूट उठता है। यह अवस्था व्यक्ताव्यक्त लिङ्ग नाम से 
परिचित है । बह विशुद्ध शक्ति की स्फुरणात्मक अवस्था है। 
व्यक्ताव्यक्त लिग इसी कारण वाक्तिभावप्रघान है। इस लिग से 
जब शक्ति का अपलाप होता तब फिर व्यक्तभाव नहीं रहता | 
केवल अव्यक्त लिग ही वर्तमान रहता है। अझ््यक्त लिग शिव- 
भावमव है । किन्तु यहाँ से भी नित्यलीला का सरम नहीं होता । 
जब अव्यक्त छिग से शिवभाव का भी अपलाप हो-जाता है, 
तब अव्यक्त लिग भी नहीं रहता । इस अवस्था में व्यक्त, व्यक्ता- 
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व्यक्त एवं अव्यक्त--कोई भी लिग नहीं रहता । इस अवस्था में 
नरभाव, शक्तिभाव एवं शिवभाव सब ही अस्तमित हो जाते 
है। किन्तु लिगन्रय का तिरोधान होने पर भी अव्यक्त लिग की 
उत्तरकालीन अवस्था अलिग अवस्था नहों है । बह आनन्दसय 
लिंग की अवस्था है। इस आनन्दमय लिग से ही अनन्त प्रकार 
के नव-नव उन्मेष वाली नित्य लीला का आविर्भाव हुआ करता 
है । बह अवस्था स्पन्द की अवस्था है। यही अप्राकृत कामतत्त्व 
का खेल है । 

वस्तुतः बिसर्ग जब प्रसृत होता है तब दोवों प्रान्त-मूमियों 
को स्पर्श करता हुआ आन्दोलित होता रहता है। घड़ी का 
पेण्डुलम जैसे आन्दोलित होने के समय एक प्रान्त से अपर प्रान्त 
तक निरन्तर चलता रहता है, विसर्ग की भी वैसीही अवस्था 
होती है। जिन दो प्रान्तों का आश्रय छेकर यह आन्दोलन- 
व्यापार निष्पन्न होता है उनमें से एक परा या शक्ति कुण्डलिती 
है एवं दूसरा प्राण-कुण्डलिनी है । इन दोनों प्रान्त-बिच्दुओं के 
मध्यक्षेत्र में आन्दोलन चलता रहता है। परा कुण्डलिनो अथवा 
शक्तिकुण्डलिनी वस्तुतः चैतन्य के ही नामान्तर हैं । इसकी 
चिल्शाक्ति कहने से भी अत्युक्ति ,महीं हँ । प्राणकुण्डसिमी शुद्ध 
संवित्‌-तत्त्व के प्रथम परिणाम की पराकाष्ठा है। विसर्ग प्राण- 
कुण्डलिनी का भेद नहीं कर सकता । 


अभाव कोत्‌ या मायिक जगत्‌, भाव का जगत्‌, एवं 
सर्वोपरि स्वरूप का जगत्‌ ये तीन एक के बाद एक सुश्वुङ्कल रूप 
से विन्यस्त हुँ । द्रष्टा आत्मा अनादि अविवेकबशत: चित्त के 
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साथ अभिन्न रूपमे प्रीत हो रहा है! इस प्रकार तादाह्य- 
सम्वत आत्मा वित्त के याय झसल झम से जाता बनकर सेय 
सा अनन ता कसणे कार रहा हे; जब तक दरदा आत्मा चित्त 
वित है. सब नक यर मायि संगत काह्ण से प्रतीत 


झा ४१ f 


डोर आँ 


बाग्य हैं। किन्तु जब आत्मा ब्रष्टा-््प से चित्त मे 
दिलि सगर साज्ञात्कार्लाभ करता है, तब बाह्य जगत्‌ 


या शह्िरिख शक्तिम्बहा माया-जगलु लीन हो जाता है। एक 
मात्र भावजगत्‌ ही प्रकाशित रहना है! तह भाव अप्राकृत सत्त्व 
की तरङ्झ के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। एक हैं बलराशि 


५६) 


जे हल्की चायु न उत्पन्न हिल्लोन से विभिन्न प्रकार के टरङ्गादि 
परिणामों के रूप में आत्मपकाश करती है एवं इस अबस्था थें 
एस सब बिभिन्न पत्णागी का सुलतत्व जळ रुप में प्रतीत 
हुना मारता है, जीफा उछी प्रकार एक ही अप्राक्र सखछगी 
भावसमात्‌ विज्ुष्ध दोसर असः] भाव-हुप में परिणन होती है। 
यहां भावराज्य की विक्राश-प्रणाली है । इसके पथ्चात्‌ दद्रा पृदष 
जब भट्टा के निकट अपने स्वरूप का विधर्जन करता हैं 
अर्थात्‌ द्रप्रा फिर दर्वा हप से स्थित नहीं होता, तब भावराज्य 
वा महाभाव राज्य लिहित हो जाता हैं) बहा शूल्यावस्था 
है 1 प्रथम में जान के विषय ज्ञेयजगत्‌ की सत्ता स्थूळ दृष्टि से 
प्रतीत होती है उसके पश्चात्‌ ज्ञात निविषयक व साकार होने 
पर ज्ञेय सत्ता उसमें अस्तमित हो जाती है । इदो विशानात्मक 
जगत्‌ की अवस्था अथवा शुद्ध विकल्प की भवुस्या है। 
इस अवस्था में बाह्य जगत्‌ के नाम से किसी बस्तु की सत्ता 


पन IRE TEM 
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नहीं रहती। यह अनन्त जगत्‌ तब अपने चित्त के ही विलास- 
रूप से प्रत्यक्ष होता है। इस अवस्था में द्रह्मा-द्रष्ा-हूप से अपनी 
सत्ता का ही दर्शत किया करता है, किन्तु अन्य आकारों में । 
इस दर्शन में बाह्य पदार्थ को अनुशूति नही रहती, समस्त जगत 
अपने ही बीच में वर्तमान है ऐसा प्रतीत होता है; तब विश्व, 
भगवान्‌ शङ्कराचार्य की भाषा सेल दर्पण में दृश्यभान नगरी के 
समान अपने स्वरूप घें था अपने आस्यामें प्रतीत होला है। 
यहाँ तक कि अतीत, अनागत व वर्सयात्त ये त्रिविध काल भी 
अपने मध्य ही प्रकाश पाते हैं। अपने बाहर द्वितीय किसी 
वस्तु का अवसर नहीं रहता! इसके पश्चात्‌ ब्रष्टा फिर मनो- 
भय दृश्य का द्रष्टा न रह कर परमपद में आत्मसमर्पण कर 
देता है। साथ ही विज्ञानमय जगत्‌ भी अन्तहित हो जाता 
है । उसके स्थान पर एकमात्र शुन्य ही रहता है। सब द्रष्टा 
न रहने से रृश्य भी नहीं रहता । यही महाचैतत्य को 
अवस्था है । 

सुतरां बाह्म सत्ता से महाचैतन्य में उठते का क्रम यही 
है-(क) बाह्य जगत्‌ का अशुभव। इस समय चाल्य जगतु 
सत्यछूप ही प्रतीत होता है । बश अनुभव में भेद-भाद का 
प्राधान्य रहता है! यही संसार अबस्था है! साधारण जीव- 
मान्न ही इस अवस्था में वत्त मान है। (खो इस अवस्था में बाह्य 
जगत्‌ का अनुसर मही रहता! दृश्यमान समग्र जगतु का ही 
अनुभव होता है अवश्य, किन्तु बह मेरे बाहर है-ऐसो प्रत्तीति 
नहीं होती । वह चित्त का चिजुम्भण है--चित्त से अतिरिक्त कोई 
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पदार्थ नहीं है। खुतारां समसन जगत्‌ ही इस अवस्था में अपने 
बीच ही एय बेश में अझून होता है । जो इस अबस्था को 
एत होते है थे मडाएसप पदन्बास्य हैं। जियके अपने देह के 
एकदेश में समग्र विश्वरूप भामित हो उठता हे, बह विश्व उसके 
लिय भाँतिक नहीं है । यह विज्ञानात्मक या शुद्ध विवाल्पमय है। 
(य) इसके बाद चित्त का उपशम होता है। तब फिर जगत्‌ का 
भाव नहीं होता । ज्ञेयरूप जगत्‌ पहले ही निवृत्त हो चुका था, 
जानहूप जयत्‌ अब निवृत्त हो गया। इस चित्तनिवृतज्ति के 
साथ ही द्रा फिर दा नहो रहता । क्योंकि दृश्य के अभाव 
में द्र सम्भव मही हैँ! इस अवस्था में विशुद्ध विकल्प भी 
नहीं रहता । यह निविकल्प अवस्था है--जिसका पहले महा- 
चैतन्य माम से उल्लेख किया गया है । यह शूम्यावस्था है। इस 
अवश्या में प्रपञ्च का पूर्ण उपशम हो जाता है। 


पूर्वोक्त विश्लेषण से समका जा सकेगा कि महाभाव्र एवं 
भावराज्य की लीला द्वितीय अवस्था के अनुरूप अवस्था-विशेष 
ह्वै । वह संशार अवस्था के अतीत है, अथच यथार्थ निविकल्प 
भ्रतस्था के पूर्ववर्ती है । पहले ही कहा गया है कि निविकल्पक 
अवस्था में जाने के लिए शुद्ध विकक्प-राज्य का भेद करना 
आवश्यक होता है । नित्यलीला स्वभाव की लीला है इसमें सन्देह 
नहीं, यह भाव का खेल है, आनन्द का अभिनय है। किन्तु 
वस्तुतः प्रकृत अभाव का विराट क्रन्दन है। जब तक जीव 
संसाराचस्था में बद्ध रह कर निताप की ज्वाला में जलता रहता 
है तब तक इस महायु अभाव का अनुभव नहीं कर पाता । 
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संसार का अतिक्रमण करके मुक्त न होने तक यह अभाव या 
विरह धारणा में ही नहीं आता । सुतरां जो आनन्द की लीला 
है, बही अन्य प्रकार से देखें तो महाविरह की अनुभूति मात्र 
है। इस विरह का अवसान अस्थायि से पुनः पुनः होने पर 
भी स्थायी रूप से तभी हो सकता है जब चैतन्य-कला के विकास 
के साथ-साथ यह विरह क्रमशः सहामिलन की अट्टेत सत्ता की 
ओर अग्रसर होता रहे । अतएब यह नित्यलीला नित्यलीला होने 
पर भी वास्तव में नित्यलीला-पदवाच्य्र नहों है । क्योंकि यह 
अवस्था अपूर्ण है! इमके पश्चात्‌ महाचैतन्य में प्रविष्ठ होने पर 
भाव एवं महाभाव सब अतिक्रान्त हो जाते हैं एवं मिलन या विरह 
किसी की भी सार्थकता नहीं रहती । आत्मा की तृप्ति सिद्ध 
करने के लिए ही इनकी व्यवस्था है । 


किन्तु यह प्रकृत नित्यलीला न होते पर भी उसके आभास 
के रूप से अवश्य ही वणित होने योग्य है। यथार्थ लीला पूर्वा- 
वस्था में ही सम्भव है। वहाँ क्रमविकास की आवश्यकता नही 
रहती एवं प्रकृत अतुप्ति व अभाव आदि किसी की सत्ता नहो 
रहती । इसका विशेष विवरण बाद में दिया जायेगा ! 


जिस आनन्दमय लिङ्ग की बात कहो गई है, इसको प्राप्त 
होने पर ही नित्यलीला का सूत्रपात होता है, यह बात पहूर 
भी कही गई है। यह आनन्दमय लिंग बीज व योनि इन दोनो 
को । है। बीज व योनि का मिलन ही वस्तुतः युगल: 
मिलन है। एक ही शुद्ध चैतम्य-बीज व थोनि के आकार मे 
प्रकाशमान होकर, दोनों के तादात्म्य की अवस्था में नित्यलीर 
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हे; अंदुररूप में परिणत होता है। जब शण जैनन्य स्वानन्त्र्य 
के प्रभाव से दो आयो ते विभक्त हमा है नच्च पस्मणर एशक्कत 
इयर में डौ आन पररुपर सिडिल होकर नहरी खीला 
के कारण बसे 2 । छवा ही चेदन्य एव अंश में झुब्ध करना है 
एवं हुसरे अंश! त स्वय हो छब्य होता है । सिमित ब उपादान 
की लभमा इसी प्रकार सिद्ध होतो है। निमित्त द उपादान 
के पार्थवय के साथन्याथ मायिए स्वर थाविशत होता हैं एवं 
द पदार्थो के दीष परस्पर भेदान प्रकट होता हैं। 


चैतन्य के वीच एक ओर क्षुव्ध होने की स्वाभाविक शवणता 
जाम उठती हैं वाह्य कोभ? म रहने पर भी चेलन्य के स्वरूप 
से स्वमान दा क्षाविर्भाव ताला है।यह क्षणि व्यापार हैं । 


साधान म लिखा हैं पाण गोषी पारमाथिक हृष्टि 
से पोटश स्वरों की सूक्ति हैं। सुतर्श निच्यलीला की सुलीभून 
पोड्श शक्तिर्या ही बस्तुत: मवरनस्व से भिन्न और कुछ नहीं हैं। 
यह स्वरतस्च फिस प्रकार आविर्व होता है एवं आविशति होक 
किस प्रकार एक स्वर अन्य स्वर में परिणय होता हँ दस्तक विशेष 
ज्ञान कै साथ क्षीस के रहस्य के उद्घाटन की प्रणाली जुड़ी हुई 
है। इंच कारण लीला के मूुर्म-ग्रहण क उहृद्य से कोभ के 
स्वरूप, सार्थब ता, प्रक्राग्-भंद ब फलयत वशिष्ट की आलोचना 
करता आवश्यक है । पहले जिस ।क्रविध लिग की बात कही 
गई हे । उसमें से अव्यक्त लिग में अइभाव का अाधास्य है एवं 
व्यक्त लिग में इदंभाव का प्राधान्य रहता है। दोनों लिमों के 
मध्यवर्ती ब्यक्ताब्यत्रत छिग में अहंभाव एवं इदंभाव इने दोनों का 
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ही साम्यभाव लक्षित होता है ! चैतन्य के जिस अंश में अहंभाव 
का स्फुरण होता है वह जीव-भाव है । दोनों का मध्यवर्ती भाव 
शक्तिभाव है। इस शक्ति-भावकी भी दो अवस्था हैं-- जब आरोह- 
क्रम मे चैतन्य जीवभाव को शिवभाव की ओर अग्रसर कर लेता 
है एवं जब अवरोहक्रय में चैतन्य शिवभाव को क्रमशः जीवभाव की 
ओर परिवर्तनसम्पन्न करता हैं। ये दोनों अवस्था ठीक एक 
नहीं हैं । पहली अवस्था में श्रहभाव के करारा ्राच्छन्न हो कर 
जीवभाव विद्यमान रहता है। द्वितीय अवस्था में इदंभाव के 
हारा आवृत होकर अहंभाव विद्यमान रहता है। जो अव्यक्त 
लिग है उससे ही इदंभाव के स्फुरण के साथ-साथ वाह्मलीला 
का सूत्रपात होता है। किन्तु अव्यक्त लिग के पश्चात्‌ अनुक्तर 
धामरूप जो महातिय स्वयंप्रकाश रूप से उदित होता है, उस 
आनन्दमय लिग से ही अहंबोधमय अव्यक्त लिग के आविर्भाव 
का सूत्रपात होता है। इस कारण आनन्दमय लिग से अव्यक्त 
लिंग के आविर्भाव पर्यन्त जो चैतन्यशक्ति की क्रीड़ा है, वही रहुस्य- 
लीला कै नाम से वर्णित होने योग्य है। हमने पहले जिस भाव 
व महाभाव के किञ्चित्‌ पार्थक्य का उल्लेख किया है, यहाँ 
उसी के अनुरूप पार्थक्य का झूल दिखाई पड़ता है । 


क्षोम् किसे कहते हैं ? चोभ का रहस्य बया है ? लीलातत्त्व 
के साथ उसका सम्बन्ध क्या है! इन सब प्रदनों की मीमांसा के 
लिए अभी कु i बातों का दिग्दर्शन के रूप में उल्लेख किया 
जा रहा है। जौ महाचैतन्य पर-प्रमाता या महासाक्षिरूप से 
स्व्रयंप्रतिष्रुभाव से विद्यमान हैं उनमें अनन्त ज्ञेमराशि अर्थात्‌ बाह 
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व आध्यलर समस्त भावमा अभिन्नरूप से विद्यमान रहती है। 
यह झूल चैनम्य सीमाहीन, टपाधिरहिल एव अनवच्छित्त है। 
बट निश्िशेषरूय से ही वणित होले योग्य है। किन्तु उसमें एक इच्छा 
नाम गो स्वानःस्यर्शाकत विद्यमान है। यह चेदन्य के स्वरूप से 
अभिन्न है। जब इसके प्रभाव से यह अन्यान्ध भावन्राजि चेतम्य 
के साथ अभि रहनी हुई भी भिन्न के समान प्रतिभासमान 
हती है, तभी कहा जाता है कि चेतन्य में क्षोभ उतत्न हुआ 
हैं। यह क्षोम उत्पन्न होना व विसर्ग का उद्भव होना एक ही 
बात है। चेतव्य स्वयं क्षुब्ध होकर स्वयं को ही क्षुब्ध किया 
करता है। जब येंतन्य स्वयं क्षुब्ध होता है तब इसे स्वरूप- 
निए स्वानन्व्पश्ष्िंत की ही क्रीडा समझना चाहिए । उपादान 
को कुब्घ करना हो तो निमित्त को भी छुब्ध होना पड़ता है। 
निमित्त द्वारा कुव्घन्धावनप्रहम स्वातम्त््यवशतः होता है, किन्तु 
उपादान की क्षुव्धता निमित्त के प्रभाववशत: घटित होती है। 
क्षोम उतलन्न होते ही उसका एक आघार होना आवश्यक होता 
छै । क्योंकि निराधार क्षोम हो ही नहीं सकता । यह जिस आधार 
की बात कही गई इसी का नामान्तर है योनि । क्षोभ निसर्ग की 
ह अवस्था-विशाष है । विसर्ग के भूछ में बीजसत्ता आवश्यक हैं, 
क्योंकि बीज का ही विसर्ग होता है। यह वीज चैतन्य से अति" 
रिक्त और कुछ नहीं है। चेतन्यस्वरूप में अनम्त ज्ञेय भावराशि 
अव्यक्त रूपमे मग्न रहती है । ये भाव अपना-बुपता विशेषरूप 
लिये हुए उसमें प्रकाशमान नहीं रहते । यह निविशेप गुड चैतन्य 
ही बीजरूप में अर्थात्‌ विश्व के बीजरूप में परिचित है? 
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चेतन्यनिष्ठ अनन्त भावराशि समप्ठि-रूप से विश्व नाम से 
अभिहित होती है । विश्व का बीज-चेतन्य ही कारण-चेतन्य है, 
उससे अतिरिक्त विश्व नाम से कोई दूसरा पदार्थ नहीं है । किन्तु 
न रहने पर भी अतिरिक्तवत्‌ विश्व का आविर्भाव चेतन्य से ही 
हुआ करता है। 

यह कैसे होता है? चेतन्य में जो स्वातन्त्यशक्ति है, जिसका 
कि मूल इच्छा अथवा महा इच्छा के नाम से वर्णन किया जाता 
है, उसी के प्रभाव से विसर्ग का उदय होता है। अर्थात्‌ अभिन्न 
सत्ता भिन्नवतु प्रतीयमान होती है। इसीका नाम है बीज व योनि 
का परस्पर संघटन । योनि के साथ इच्छा का सामरस्य होने पर 
तृमिरूप से सृष्टि का पूर्ण बिकास हुआ करता है। 

ज्ञोभ कार्य्यंतः दो प्रकार का है--स्वयं क्षुब्ध होना एवं दूसरे 
को क्षुब्ध करना । पुरुष क्षुब्ध होकर प्रकृति को क्षुब्ध करता है । 
क्योंकि प्रकृति के श्षुब्ध न होते पर पुरुष को इच्छानुरूप उसके 
गर्भ से अनन्त भावराशि बहिरुन्मुख होकर प्रकट नहीं हो सकती । 
किन्तु स्मरण रखना होगा कि पुरुष वा प्रकृति एक अखण्ड चेतन्य 
के ही दो पहलू हैं । चेतन्य में इन दोनों पहलुओं के परस्पर संघर्ष 
को निकुञ्जलीला कहते हैं । जिस ज्ञोभाधार की बात पहले कही 
गई हें, वह बाह्यसृष्टि के लिये अपरिहार्य अवलम्बन है, क्योकि 
इस आधार की उपेक्षा करके अन्तःस्थित भाव बाह्य रूप से 
प्रकाशित नहीं हो सकता; एवं सृष्टि की इच्छा भी पूर्ण नहीं हो 
सकती । यह न चछ की पूर्णता की बात कही गई, यह सम्यकू 
सिद्धि हे और तृप्ति का ही दूसरा नाम हैं। तृप्ति का आविर्भाव 

१६ 
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अर्थात्‌ बाह्य सृष्टि के उन्मीलन में अथवा भावराज्य के प्राकट्य 
के लिये नित्क्ति से क्रियाशक्ति पर्यन्त पञ्चविध शक्ति का क्रमिक 
स्फुरण आवश्यक होना है । चित्मक्ति, आवन्दशक्ति, इच्छाशक्ति, 
जनशक्ति व क्रिपाशक्त इन पञ्चविध गक्तियों का आविर्भाव ही 
बिन्दु मे विपर्ग का आविर्भाव है । बिर्त्शाक्त अनुत्तर है, यही 'अ 
कार्‌ है, आनन्दक्षक्ति आकार है, दोनों ही स्वरूपरः अभिन्न है। 
इसके पश्चान्‌ इच्छाश्क्ति 'इ' कार { ई अथवा ईश्वरत्व इच्छा 
की ही मात्रागत वद्ध का नामान्तर है), उन्मेपशक्ति 'उ' कार-- 
अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति है ( ऊतता या ज्ञेयभाव उन्मेष की ही मात्रा“ 
वृद्धि का फलमात्र है) ! क्रियाशाक्त के अस्फुट, स्फुट, स्फुटतर 
एवं स्फुटलम ये चार भेद क्रमशः 7 ओ ऐ औं' के रूप से प्रसिद्ध 
हैं। ऋष लल ये पूर्वोक्त पद्चशक्तियों के अन्तर्गत नहीं हैं। 
ये अमुतकला रूप एवं नएुंसक हैँ । विन्दु ब विसर्म की सहायता से 
ये परामर्स अर्थात्‌ राश्मयाँ स्वसवर्णों के रूप में परिचित हैँ । नपु- 
सक वर्ण-्चतुएप को छोड़ देते पर यै सभी एक प्रक्रार से वीजरूपी 
हैं | जब अनुत्तर चैतन्य अथवा आवद्द के साथ इन्छाशक्ति का 
मिलन होता है, तथ 'ए-कार रूपी थीनि आविशत होती है 
जिसका अस्फुट क्रियार्शाक्त के नास से पहले बर्णन किया गया 
हैं । यंत्र निक्ोणा त्मक हैँ । इसके तीन कोगों के नास हैं-- इच्छा, 
ज्ञान व क्रिया | कहना न होगा, अनुतर व आनन्द मध्यबिन्दु रूप 
ते वर्तमान हैं । किन्तु सूकम रूप से देखने जाये तो यह एक त्रिकोण 
नहीं है--इसके बीच दो त्रिकोण हैं। क्योंकि. जिसका अमुत्तर 
परामर्श के नाम से उल्लेख किया गया है, वह अथवा आनन्दशक्ति 

त्रिकोणात्मक है क्योंकि अनुत्तर का विश्लेषण करने 
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पर उसके बीच वामा, ज्येष्ठा व रोद्री ये तीन शक्तियां प्राप्त होती 
ह~ आनन्द के विषय में भी ठीक ऐसा ही है। अतएव एक 
अधोमुख त्रिकोण, एवं दूसरा उदद्ध्वसुल त्रिकोण, इन दोनों 
न्रिकोणों के मिलित होने पर जो षट्कोण उत्पन्न होता है बही 
अत्यन्त गुह्य एवं रहस्यमय पीठ के रूप में 'ऐ'-कार का रूप थारण 
करके आत्म-प्रकाश करता है। पुरुष च प्रकृति का युगलभाव 
अथवा मिधथुतीभाव ही 'ऐ-कार का रहस्य है। श्रीकृष्ण के 
बीजयन्त्र व पीठ को समझने के लिए इस षटू-कोण-रहस्य का भेद 
करना अनिवार्यतः आवश्यक है । 


ब्रह्मसंहिता में जो मोकुल-यन्त्र का संक्षिप्त विवरण है, जिसके 
साथ गोलोक या श्वेतद्वीप एवं महावृन्दावन का सम्बन्ध जडित 
है उसमें भी मूल में इस षटकोण का आश्रय लिए बिना थुगल- 
तत्व श्रीराधाकृष्ण के आविूंत होने के उपयोगी द्वितीय कोई 
यन्त्र या पीठ बर्तमान नहीं है। क्षणभेद से अर्थात्‌ विभिन्न कणों 
के अनुसार विभिन्न प्रकार का आनन्द प्रस्फुटित करने के लिए 
षट्कोण अथवा षट्मुद्रा की आवश्यकता बौद्धो ने भी स्वीकार 
की है! अनुत्तर अथवा आनन्द के साथ ज्ञान का सहयोग प्राप्त 
होने पर 'ओ' कार का उद्भव होता है। पूर्वोक्त अनुत्तर आनन्द 
के साथ इस ओकार का पुनः योग होने पर स्थूल बीज रूपी 
'औ'कार का आविर्भाव होता है। वस्तुतः इस स्थूल के ऊपर ही 
यन्त्र निबद्ध है । शचिरशक्ति से क्रमशः आनन्दादि के क्रम से इच्छा, 
ज्ञान व क्रियाशक्ति श्रावित होकर एवं क्रियाशक्ति क्रमश: 
स्थुलतम अवस्था को प्राप्त होकर अन्त में प्रत्याहार का अवलम्बन 
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करके बिन्दु में लौट आती है । यह प्रक्रिया स्वभाव में निम्नस्तर 
में आवत्तित ही रही है। इसको ही प्रभाव का विकास व्‌ 
बेलन्यशक्ति का उद्दीपन कहते हैं। अन्यान्य वर्णराशि इन सब 
मूलशक्तियों के स्फुरण की ओर ही क्रमश: प्रकाशित होती है। 
आदि वर्ण 'म' है--यही प्रकाश-स्वरूप परमशिव है । अन्त्य- 
वर्ण - हि कार के अर्धभाग के रूप में यही विभर्शरूपा पराशक्ति 
है । दोनों मिलित होकर ज-ह रूप से प्रत्याहार की भाँति समस्त 
वर्णो को अर्थात्‌ पञ्चाशत्‌ मातृकाओं को गर्भ में घारण किए हुए 
हैं । बिन्दु रूप में अखएडमण्डल के बीच अद्गैत सत्ता घारण किए 
हुए यह शिवशक्ति-ग्रुगलमूत्ति विराजमान हैं। इसी का नास 
'अह' वा आत्मा है। यहो तरिपुरसुन्दरी है! यही राधाक्रुष्ण के 
ग्रुगलतस्व का रहस्म है! 


जिप्रसुन्दरी के रहस्य का पूर्ण अभिज्ञार प्राप्त किये बिना 
श्रीराघाकृष्ण-तत्व में प्रवेश करने का और कोई दूसरा मार्ग 
नहीं है । इस सम्बन्ध में विशेष आलोचना बाद में की जायेगी। 


पहले ही कहा गया है कि भावराज्य के क्रम-विक्रास के पथ 
में पहले पशुभाव हुड जाता है! अर्थात्‌ समस्त दृश्यपदार्थ-मात्र 
में जो इदरूप भान था वह श्रपगत हो जाता है । अर्थात्‌ चारों 
तरफ के पदार्थ की तब 'यह' रूप से प्रतीति नहीं होती । उसमें 
मं रूप से प्रतीति क्रमशः उत्पन्न होकर मै भाव के अतीत अनु- 
ततर सत्ता में स्थिति लब्ध होती है। मध्यावर में मैं! भाव 
अवश्य नहीं रहता, किन्तु उसका आभास रहता है। तब सब 
वदार्थो का ज्ञान 'इदे' रूप से उदित होता है, एव एूर्वस्तर के 


f 
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अहंभाव का आभात्त इस विशुद्ध ज्ञान को ढके रखता है। इस 
अवस्था में शक्ति-भाव का उन्मेष विद्यमान रहता है। अर्थात्‌ 
सभी वस्तुयें शक्ति-छप में अर्थात्‌ आत्मा के धर्म-हप में प्रतीति" 
गोचर होती हैं। यह अवस्था अतिक्रान्त होने पर विशुद्ध भहंभाव 
का सुत्रपात होकर क्रमशः उसकी पूर्णता सिद्ध होती है । यह 
श्रव्यक्त लिङ्ग अवस्था में सिद्ध होती है। सर्वारमनभाव के नाम 
से वैष्णव आचार्यो ने इसी अवस्था को लक्षित किया है | जो 
इस अवस्था को प्राप्न हुए हैं वे सर्वत्र स्वयं की ही स्फुत्ति उपलब्ध 
करते हुँ । किन्तु यह आत्मस्फूति यथार्थ आत्म-स्वहूप नहीं है-- 
यह स्मरण रखना होगा । इसके पश्चात्‌ आनन्द छिङ्गमय अनु- 
तर धाम में प्रविष्ठ होते पर सर्वात्मभाव के अतीत आत्मा के 
परम स्वरूप में स्थिति-लाभ होता है । सर्वत्र 'मैं' रूप से प्रकाश 
होना ही सर्वात्म-भाव है। इस अवस्था में भक्त की ष्टरि में 
सर्वत्र ही आत्मभाव की अनुभूति हुआ करती है । अर्थात्‌ स्वरम 
को ही अनन्त 'अहु'के रूप में उपलब्ध किया जाता है। बाह्म 
उपलब्धि की यही चरम सीमा है । इस अबस्था का अवसान होने 
पर बहु 'अई' एक 'अईँ में परिणत होता है । उसके पश्चात्‌ 
यह 'मै' अहंत्व-हीन होकर विचित्र अनन्त भावों में आत्म-प्रकाश 
करता है । इस आंत्म-प्रसारण के बीच प्रथम पुरुष मध्यम पुरुष 
व उत्तम पुरुष इन तीन रूपों में ह चैतन्य स्वयं को प्रकाशित 
करता है। इस अचिन्त्य माधुर्यमय अवस्था में मैं-तुआ भाव 
सदा के लिए स्वाभ्रदिक नियम में अस्तमित द्दोता है। उसके 
पश्चात्‌ केवल रसास्वादव के लिए कृत्रिम अभिनय की भाँति 
अनन्त लीला-बैचित्र्य स्फुट हो उठता है। जीव के ऊर्ष्वायोहण 
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के क्रम में हो नित्य-्लीजा भावराज्य में अनुप्ठित होती है, बह इस 
अनादि अनर होला का प्रतित्रिग्त्र माळ हे । 


कछ 


यह छ धर्वान्मभाव को दाल कहा गई, उसका आधिर्भाव 
होते पर सर्वत्र द्रा पुझ्पातायनवकूप का दर्शन होने रे, पुरुषोत्तम 
हुए में परिहत समस्त वस्तु में ही एक अपूर्व स्नेह का विकास 
लक्षित होता है। उसके बाद ही भीतर एवं बाहर सम-रूप से 
अल्नेण्डमाव से पृरुषोत्तमभाव प्रकट होता है। जिसका फल है 
अलौकिक सामर्थ्य अधवा नित्य लीला में प्रवेश । 


सुतरा यह समझ लेना होगा कि वित्यलीला में प्रविष्ट 
होने मे पहले सर्वत्र आत्मभाव की स्फूत्ति होना आवश्यक्र है । 
क्योंकि वह हुए चिना स्नेह का उदय नहीं हो सकता । अब 
प्रश्न यहे है कि सर्वात्मभाव की अभिव्यक्ति का मूल कारण क्या 
है? इस सम्बन्ध में कोई-कोई विशेषज्ञ आवार्य कहते हैं कि 
प्रेमभक्ति की पराकाग्रा से ही सर्वीत्मभाव का उदय हुआ करता है। 
प्रेमभक्ति को परिपक्वता के अनुसार तीन अवस्थाये प्रकाशित होती 
हैं। उनमें से प्रथम का नाम है प्रेम- द्वितोय का नाम आशक्ति 
एवं तृतीय का व्यसन है । इसके पश्चात्‌ ही साधना को समाप्ति 
होने पर सर्वात्मभाव रूप में'फल का उदव होता है। प्रेम रुचि 
से उत्पन्न होता है। जब किसी विशिष्ट मनुष्य में भगवान्‌ के 
प्रति वास्तविक रुचि उत्पन्न होती है तब उसका भनुष्य में भगवान्‌ 
के प्रति बास्तविक रुच उत्पन्न होती हैं, तह” उसका श्रवणादि 
साधन-भक्ति द्वारा परिशीलन करने पर वह (रुचि ) चरम 
अवस्था में प्रेमरूप में परिणत होतो हैं! कितु जिसके चित्त में 


२४७ ; श्रीकृष्ण-प्रसज्ु 


सचि उत्पन्न नहीं हुई है, उसका श्रवणादि द्वारा प्रेमभक्कि का 
विकास सम्भव नहीं है। इससे समझा जा सकता है कि जीवमात्र 
डी आपाततः प्रेमभक्ति के योग्य है, यह नहीं कहा जा सकता । 
करिसी-किसी विशिष्ट जीव में भगवदिच्छा से ही भाव का बीज 
निहित रहता है। कहना न होया किये सब जीव आसुरिक 
जीवों से विलक्षण देव. जीवों के अन्तर्गत हैं। सत्सङ्ग प्रभृति 
विभिन्‍न कारणों के प्रभाव से यह सूचम बीज शक्ति रि के रूप 
में फूट उठ्ती है। इसके पश्चात्‌ साघनभक्ति के द्वारा प्रेम का 
आविर्भाव होता है। प्रेष परिष्कृत होकर पहले आएक्ति एवं 
उसके पश्चात्‌ व्यसन रूप में अभिव्यक्त होता है । इसके पश्चात्‌ 
सर्वत्र आत्म-भाव की स्फूक्ति होती है। तब सवत्र समरूप से 
भगवत्‌-स्फूत्ति होने के कारण नित्यलीला में प्रवेश होत! है। 


नित्यलीला में जिन जीवों का प्रबेशाधिकार उत्पन्न होता 
है, वे सभी एक ही प्रकार की अवस्था प्राप्त करते हैं ऐसा नहीं 
है । क्योंकि भावराज्य के अवन्त वैचित्र्य में जिसकी जो अपनी 
भ्रकृति है उसे बरही प्रा“ हो जाती है।' 


सभी जीवों में जैसे एक मौलिक साम्य है, वैसे ही प्रत्येक 
जीव का एक वैशिष्ट्य भी है! बह वैशिष्टय सांसारिक अवस्था 
में स्फुटित नहीं होता । यह जीव का स्वभावसिद्ध है अतः संहार 
का कृत्रिम आवरण कट जाने पर यह स्वयं जाग उठता है! 
इस प्रकार से प्रेरक जोच की ही ब्यक्तिगत विलक्षणता है । 


इस कारण ही दार्गीतिको ने मुक्त आत्मा में भी 'विशेष' भावा 
हवै । बहू विशेष” स्वहपगत, आकृतिगत, गुणगत, धर्मगत, खिया 
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गत एवं सम्बन्धगत है। सूनरो एक जीव के साथ अन्य एक 
जीव की किसी अंश में भी समानता नहीं दिखाई देती ( यद्यपि 
सभी जीव मूलतः एक च अभिन्न हूँ} | 

इस जीवगत विशेष की सार्थकता भावराज्य में उपलब्धि- 
मोचर होती हँ । क्योंकि भावराज्य में विधि-निषेंध की प्रेरणा 
नहीं रहती, अत एव अन्तनिहिल भाव अथवा स्वभाव हो लोला- 
गत वैशिष्टय एवं रसास्वादन का नियामक हुआ्ना करता है | भाव 
के आस्वादव में जिस प्रकार विशेष अनुभूत होता है उसी 
प्रकार अभाव की अनुभूति में मी विशेष का परिचय प्राप्त 


होता है। 


यहाँ पर प्रस ङ्कः नित्यलीला के सम्बन्ध में एक महासत्य 
का इक्िल देता आवश्यक प्रतोत हो रहा है, यद्यपि इसका 
आभास पहले बहुत बार कुछ-कुछ दिया गया है । नित्यलरीला 
के दो पहलू है । एक पक्ष से देखे तो नित्यलीला प्रक्रत प्रस्ताव 
में उदध्वगामी जीव के लिए नित्यलीला नहीं है, वह एक 
विश्रामशाला मात्र है । जब कोई जीव भावराज्य में प्रविद्न होकर 
क्रमशः नित्यलीला में योगदाव करता है, तब वह क्रमश: इस 
लीलारस के श्रास्वादन में अधिकतर पुप्ठचिलाभ करते-करते कला 
का विकास सम्पादन करके यथासमय छीलाचक्र का भेद कर 
छेता है। यहाँ पर नित्यलीला नित्यसिद्ध एवं अविनाशी होने पर 
भी उक्त जीव के लिए वह चिरस्थायी नहीं होता । क्योंकि 
मुक्त होते पर भी उक्त जीव अपूर्ण ही होने से एवं भावराज्य में 
से होकर ही उसे पूर्णता लाभ करना होगा इस कारण एक 
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बार उसे लीलाचक्र का अतिक्रमण करना ही होमा । किन्तु उसके 
लिए लीलाचक्र का स्थायित्व न होने पर भी नीला को अनित्य 
नहीं कहा जा सकता । अनादि काल से अनन्त काल पर्यन्त 
लीलाचक्र का अभिनय इसी प्रकार होता आ रहा है एवं इसी 
प्रकार होता रहेगा। किन्तु नित्यलीला का और एक पहलू है, 
जिससे विचार करने पर समझा जा सकेगा कि पूर्वोक्त लीलामण्डल 
प्रकृत लीलामण्डल नहीं है। लीला का प्रकृत स्थान विश्राम की 
परोवस्था में अवस्थित है, अर्थात्‌ क्रमविकास की समासि के 
पश्चात्‌ है । कार्य करवा, विश्राम करना एवं खेल करना थे 
तोन मूल व्यापार हैं | उनमें से समग्र मायिक्र जगत्‌ कार्यक्षेत्र 
होने से कर्म-अर्जन एवं उसका फल-भोग यही यहाँ हुआ करता है । 
अतः यह कार्य करने का स्थान है । इसके पश्चात एक विश्वामा- 
गार है। वहाँ पर विश्राम करके विश्राम-सुख का आस्वादन 
पाया जाता है। इसके पश्चात्‌ खेल करने की भी एक दिशा है। 
यह खेल कार्य करने के अन्तर्गत नहीं है और यह विश्राम की 
परावस्था है। यही खेल करने की दिशा है। कार्य करने का 
जैसे कोई ग्न्त नहीं है, वैसे ही खेल का भी अन्त नहीं है। इस 
महाक्रीडा के पीठ में, विश्वाम के पश्चात्‌, कोई-कोई महाभाग्य- 
वान्‌ पहुंचते हैं। यह खेल या लीना का उपयोगी घाम एवं 
परिवार व परिकरवर्ग सभी साकार हैं । सुतरां ये सब चरम- 
विश्राम की अवस्था में अभिव्यक्त रचनाशक्ति के द्वारा प्रकट 
होते हैं । अर्थात्‌ शुद्ध चेतन्य-अवस्था में प्रतिष्ठित होकर पूणं अहं- 
भाव में स्थिति-लाम करने पर नित्यलीला में प्रवेश का प्राथ- 
मिक स्तर समाप्त होता है। पहले ही कहा गया है कि पुर्ण वस्तु 
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किसी की भी सदि नहीं कर सकती। सृणिक्र्ना होना हो तो 
उसको इच्छापुर्वक अभाव को मृगि काण के अभिनय के द्वारा 
न्साम्पादन्‌ वी व्यवस्था दारनी होती हे; इसी कारण परिपूर्ण 
आत्मस्यरूप में अर्थान्‌ पुर्णाहँता में प्रतित होने के पश्चात्‌ अपने 
स्व्राएश्व्य-वशतः अपने चारों ओर मह्ठाद्यस्थ की सृष्टि कर के इस 
भमहाशृन्ध के बीच दच्छानुकूप ळीलामण्डल की रमना करनी 
होती है । 

श्रीवृन्दावत प्रभृति भगवान्‌ की समस्त नित्यविहारशूमियाँ 
इमी प्रकार से वर्तमान हैं - पूर्ण स्वरूप के बीच अचिन्त्यशक्ति 
द्वारा वे रचित हुई हैं एवं अब भी हो रही हैं। केवल यही नहीं, 
योगी की विक्षि प्रकृति के अनुसार रचना में भी वेशिएच 
प्रकाशित हुआ है। इम कारण एक श्रीवृस्दावत की हो रचना- 
प्रणाली शिली के शिल्पन्कीशळ के प्रभाव से नाना प्रकार की 
परिष हुआ करती है । अव्याच्य लीलाधामों के सम्बन्ध में भी 
यह एक ही बात जाननी होगी । 

पूर्ण आत्म स्वप में अमितय के लिए अपूर्णता उत्पस्त 
करके पुनः तृप्ति को सिद्धि करने के लिए रसा भिव्पकित की प्रणाली 
के अनुधार विभिन्‍म प्रकार की रचना आवश्यक हुआ करनी है। 
अतएव सब लीला-धाम नित्य होने पर भी रचित हैं एवं महाछुन्य 
में गुप्त रूप से अवस्थित हुँ । जगन्माता के विशेष अनुग्रह के बिना 
ये सब गुम्न स्थान देखे महीं जा सकते । 


इन सब लीलाओं के साथ अत्यन्त गुप्त रूप से कर्म-जगत्‌ का 
मम्बन है लीजाजगत्‌ की दृष्टि से जो लीसामात्र है कर्म-जगत्‌ 
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की दृष्टि से वह लीला होने पर भी कर्मशक्ति की प्रेरणादायिती 
है--केवलछ लीला नहीं । किन्तु खेल व काम के बीच ऐसा पर- 
स्पर सम्बन्ध प्रथोजनानुसार ऐसे सुकौशल से स्थापित हुआ है कि 
उसके द्वारा लीला का लीलात्व क्षुण्ण नहीं होता, अथच उसके 
अभाव से कर्म की यथायथ व्यवस्था सम्पन्न होती है | अवश्य ही 
लीला का ऐसा भी एक पहलू है जो केवल लीला-मात्र है । उसके 
साथ कर्म का व्यवहित सम्बन्ध भी नहीं देखा जाता । 


कर्म, लीला व विश्राम जिन-तीन अवस्थाओों की बात कही 
गई है, पूर्णत्व के पथ में इनमें से प्रत्येक का ही अनुभव हुआ 
करता है। अवश्य ही अपनी-अपनी विशिष्ट प्रकृति की प्रेरणा के 
अनुसार कोई कर्म से अवसर ग्रहण करके विश्वाम पाने के पश्चात्‌ 
नित्यलीला में प्रवेश करते हैं। उसके पश्चात्‌ लीलातीत अवस्था 
मै चिरविश्वाम प्राप्त करते हैं। एवं ऐसे भी कोई-कोई हैं जो 
विश्राम व लीला दोनों का आस्वाद लेकर पुनः नए रूप से कर्म 
राज्य में प्रवेश करते हैं। तीनों अवस्थाय नित्य हैं । किन्तु अपनी 
अपनी प्रकृति के अनुसार जो जिस में प्रधानतः स्थिति पाने को 
इच्छा करते हैं, उन्हें उससे इतर अन्य दोनों का अनुभव करके 
अभीष्सित अवस्था में प्रवेश करन्ना होता है। किन्तु किसी की 
कैसी भी प्रकृति क्‍यों न हो, पूर्णत्व लाभ करने के लिए उसे 
तीनों अवस्थाओ से परिचित होना आवश्यक है। स्थूल दष्ट 
से ऐसा प्रतीत हो सकता है कि ये तीन अवस्थाय कर्म, भक्ति 
व ज्ञान इन तीन महापथों को पूर्णता की परिसमाप्ति के नामा" 
न्तर हैं । अ्वेतावस्था में जाकर कर्म नित्यकर्म के रूप में परि- 


नसम १७. 
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किसी फी भी दृष्टि नहीं कर सकती। सुश्री होता हो तो 
उसको इच्छापुर्वक अभाव फो सृद्रि कर के अभिनय के हारा 
स्यास्दादन की आवन्या करनी होगी है; इसी कारण परिपूर्ण 
आत्यस्य में अर्थात्‌ पूर्णाहठिता में प्रतिदिन होने के पश्चात्‌ भ्रपने 
स्वानलमय-वशनः अपने चारों ओर महाशुस्ध की सुटि कर के इस 
भहाशुत्य के बीच इच्छानुछझप छीलाभण्डक को रचना करतों 
होमी है । 

श्रीवृन्दावन प्रभूति भगवान्‌ की समस्त नित्यविहारभूमियाँ 
इसी प्रकार से वर्तमान हैं - पूर्ण स्वकूप के बीच अचिन्त्यशक्ति 
द्वारा वे रचित हुई हैं एवं अब भी हो रही हैं। केवल यही नहीं, 
योगी की विशिप्त प्रकृति के अनुसार रचना में भी वैशिष्ग्य 
प्रकाशित हुआ है। इस कारण एक शोठन्दावन की हो रचना- 
प्रणाली शिल्पा के शिल्प-कोशझ के प्रभाव से नाना प्रकार की 
पस्डिए हुआ करती है ' अव्याच्य लीलाधामों के सम्बन्ध में भी 
यह पक ही बाल जाननी होगी । 


पूर्ण आत्म स्वरूप में अभिनय के लिए अपूर्णता उत्पन्न 
करके पुनः तृप्ति का सिद्धि करने के लिए रसाशिव्यक्ति की प्रणाली 
के अनुमार विभिन्‍म प्रकार की रचना आवश्यक हुआ करती है। 
अतएब सब लीला-धाम नित्य होने पर भी रचित हैं एवं मह्वामून्य 
में गुप्त रूप से अवस्थित हैं। जगन्माता के विशेष अनुग्रह के बिना 
ये सब गुप्त स्थान देखे नहीं जा सकते । हे 

इन सब लीलाओं के साथ अत्यन्त गुप्त रूप से कर्म-जगत्‌ का 
सम्बन्ध है । लीलाजगत्‌ की दृष्टि से जो लोलामात्र है, कर्म-जगतु 
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गत होना है -उसी प्रकार भक्ति नित्यलीला में पर्यवसित होती 
हैँ एवं जान का चरसफल सित्यक्िश्षाम अथवा चिरशान्ति है। 
अद्वतावस्था ही पूर्णत्व है। सुतरां पूर्णत्व में प्रतिष्ठित होने पर 
नित्यकर्म, नित्यलीला ब नित्यविश्वाम ये तीन वास्तव में अवि- 
भक्त ख्प से ही प्रकाशित होते है । किन्तु तब भी व्यक्तिगत 
प्रकृति के वैशिष्टयानुसार कोई अन्य दोनों को अङ्ग ख्य से 
अनुभव करते हुए अज्भीरूप से अपनी इष्ट अवस्था मे अवस्थित 


होते हैं । 


यह पूर्णत्व होने पर भी परिपूणीचस्था के रूप में परिगणित 
होने योग्य नहीं है । क्योंकि अञ्चाङ्गिभाव रहने पर्थतत एक 
अलौकिक वैषम्य स्वीकार करना ही होता है । यथार्थ सामरस्य 
को अवस्था में गुण-प्रधाव भाव नहों रहता। इस कारण पूर्णा 
सस्था में जाकर भी परिपूर्णत्व प्राप्त करने का प्रयोजन है। 
परिपुर्णावस्था ही यथार्थ योगावस्था है। इस अवस्था में सभी 
बिरोधो का समन्वय हो जाता है। सुतरां विश्राम फे साथ खेळ 
का, खेल के साथ काम का एवं काम के साथ विश्रामका 
किसी प्रकार का विरोध नहीं रहता । इस कारण ही 
योगी परिपूर्ण अवस्था के अधिकारी होते पर किसी का 
परिहार नहीं करते। अथच बाह्य दृष्टि में परिहार स्वयं ही 
सिद्ध हो जाता है। कर्म जब पूर्ण हो जाता है तब खण्ड दृष्टि 
से देखने पर कर्म अतिक्रान्त हो जाता है और विश्राम के 
राज्य में प्रवेश होता है, किन्तु यह विश्वान्ति कर्मरहित 
जड़त्व नहीं है । इसमें अनन्त कर्म विद्यमान रहते हैं ' सीमा“ 


Se 
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बृद्ध कर्म रहने से कर्मगत चाञ्चल्य नहीं रहता। क्योंकि 
अनन्त कर्मो के साथ विश्रान्ति का कोई विरोध नहीं है। इसी 
कारण योगी एक स्थान पर चिरदिन के लिए स्थिति लाभ करके 
अचल अवस्था प्राप्त कर के भी दूसरी ओर अनन्त छूपो में 
अनन्त देशों में अनन्त प्रकार के कर्मो का निरन्तर सम्पादन करते 
रहते हुँ । जो निष्क्रिय, कूटस्थ, श्रविचल द्रष्टा के रूप में अथवा 
परमतत्त्व के उपाप्तक के रूप में नित्य एकासन में समासीन हैं, बे 
ही एक ही समथ में विभिन्न रूपों में विभिन्न देशों में विभिन्न कार्यो 
का सम्पादन करते हुए जगच्चक्र चलाते हूँ । वे निष्क्रिय हैं, यह 
जितना सत्य है, वैसे ही वे कर्म कर रहे हैं यह भी संपूर्ण सत्य 
है । यहाँ पर निष्क्रिय भाव एवं सक्रिय भाव परस्पर विरुद्ध नही 
हैं। इसका एकमात्र कारण यह्दी है कि वे क्रिया का त्याग 
करके निष्क्रिय नहीं हुए हैं। क्रिया की पूर्णता के फलस्वरूप 
उन्हें यह अवस्था प्राप्त हुई है। ठीक उसी प्रकार बिश्वास की 
भी एक पूर्णता है। जब विश्राम पूर्णत्वलाभ करता है, तब 
विश्राम के अतिक्रान्त होते पर लीलाराज्य में प्रवेश होता है। 
यह जो लीला है, यह विश्रास की विरोधी नहीं है। विक्षाम को 
छोड़कर लीला में प्रवेश नहीं हुआ है । विश्राम की पुर्णता के 
फलस्वरूप ही यह प्रवेश हुआ है | सुतरां कर्म, विश्राम एवं 
लोला यही जहाँ क्रम है, वहाँ नित्यलीला में अधिकार प्राप्त 
करने पर कर्म वै विशज्ञाम किसी का भो परिहार नहीं होता। 
विश्राम के एक प्रान्त में कर्म है एवं दूसरे प्रान्त पर लीला है । 
जिस प्रकार श्रीकृष्ण के एक ओर सद्भुर्षण हैं एवं दूसरी ओर 
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शरीराचा हैं, यह भी उसी प्रकार है | सुतरां इस क्रम के अनुसार 
नित्यलीला में किसी के पविष्ट होने से समझना होगा कि वह एक 
ओर संसार में प्रतिनियत कर्म में सिरत दे. बह जप सत्य है, 
उसी प्रकार बह संसार के अतीत शान्तिधाम में अविचलित रूप 
सै विश्वांम प्राप्त कर रहा है. यह भी उमरी प्रकार सत्य है। 
अथष, यह भी स्वीकार करता होगा कि वह कर्म भी कर रहा 
हैं एवं विश्वाम भी कर रहा है, इसके साथ ही वहू नित्यलीला 
में भो अपने भावानुसार योग दे रहा है। प्रत्येक व्यापार के 
लिए डो उसे पृथक स्वरूप की आवश्यकता है । जो एक स्वरूप 
में सर्वदा अपने आसन में जकळू-भाव ते बैठा हैं, वहीं दूसरे 
स्तरूप में अनन्त जयत में अपनी योग्यतानुसार परिश्रमण कर 


ह 
रङ्गा हे । 


किन्तु ये दोनों स्थितियाँ ही चरम नहीं हैं। इनके ऊपर 
एक नित्यलीला रूप लोकातर दशा विराजमान है ! कार्य करना 
शान्तिळाभ करना एबं खेल करवा सब ही अनल भाव से 
हुआ करता है! अधच यह अनन्त सी परकृत अनन्त नहीं है। 
क्योकि एक ही अखण्ड सत्ता स्वातन्त्यशाक्ति के अभाव से अनन्त 
झप में प्रकाशमान होती है! 

परिपूर्ण अवस्था का अनुभव करना अत्यन्त कठिन है 1 इसे 
भाव की ओर था अभाव की ओर अनुभव नहीं करना होता । 
यह एक साथ दोनों ही प्रकार से अनभूत होती है ! अथच इसमे 
भाव व अभाव किसी प्रकार को भी छाया का स्पर्श नहीं होता + 
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क्रीभगवान्‌ जीन के कल्याण के लिए विभिन्न स्तरों में विद्य- 
मान रहते हूँ । किन्तु भाव का आलोक प्रकाशित होने पर यह 
सत्र बहिरङ्ग घारा अन्तरङ्ग धारा के रूप में प्रकाशित होकर 
धरा पर परिपूर्ण महासत्य के अवतरण का आभास दिया करती 
है। योगी कायव्यूह करके आकाश मण्डल की विभिन्न सीमाओं के 
बीच विभिन्न रूप धारण करके आत्मप्रकाश किया करते हैं। यह 
कायब्यूह का बहुत्व उसकी मुल अद्गेत सत्ता को कण्ण नहीं कर 
सकता । 

सृक्ष्म सत्ता में अभिमान के प्रविष्ट होने पर यहाँ से कारण 
सत्ता में उसका अनुसन्धान करके उसमें समस्त स्थूल आवर्ज्जना- 
राशि का आहुतिख्प में अर्पण करना होता है। तब स्वाभाविक 
नियम से कारणसत्ता में ही अभिमान का उदय होता है। कारण 
से सहाकारण में प्रवेश भी इसी प्रकार हुआ करता है । 

5. ध र ध 

पहुले ही कहा गया है कि प्रत्येक घाम में ही एक-एक 
निर्माणगत वैचित्र्य है । जो योगी पुर्ण सें अर्थित होकर किसी 
निर्दि घास की रचना करते हैं, उनके लिए यह निदि घाम 
स्वधाम के ही अन्तर्गत है । श्रीवृन्दादन अथवा गोलोक इस कारण 
से ही नाना प्रकार से कल्पित हुआ है। अन्यान्य धामों के 
सम्बन्ध में भी वही एक बात है। 

घामतस्व अंत्यन्त गम्भीर है । इसके सम्बन्ध में स्थूलभाव से 
झञातव्य सब बिषय प्रसङ्गतः कुछ-कुछ पहले कहे गये हैं। किन्तु घाम 
का जो परम रहस्य है वह अभी भी आलोनित नहीं हुआ है । 
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घाम एक यन्त्र विशेष हैं। गीता में भगवाच ने परम घाम 
के सम्बन्ध में कहा हैँ कि वह अस्ति सोम एबं सूर्य्य इस चिषिष 
ज्योति के अतीत, स्वयं ज्योति:स्वरूप एवं पुनरावृत्तरहित है। 
किन्तु केवल इसी बर्णन से परमधाम का स्वरूप हूदयांम 
नहीं होता । 

जो लोग तान्त्रिक यन्त्रनविज्ञान से परिचित हैं, वे जानते 
हैं कि प्रत्येक यन्त्र ही मुल में एक बिन्दु से उद्भूत होता है। 
एक ही महाबिन्दु से क्रमशः त्रिकोण प्रभृति चक्रों का आविर्भा 
होने पर नाना प्रकार के यन्त्र रचित होते हुँ । एक-एक यन्त्र 
बिन्दु में अधिष्ठित भगवान्‌ के एक-एक रूप का आत्म- 
प्रसारण मात्र है। बिन्दु समग्र यन्त्र का मध्यस्थ है। मकड़ी 
जँसे सब्य को केन्द्र में रखती हुई चारों ओर जाल बनाती है, 
चैतन्य भी उसी प्रकार स्वयं मध्यस्थ रहकर चारों ओर भावा- 
नुसार चक्र-विस्तार करता है। जब तक शक्ति की यह आत्म- 
प्रसारण क्रिया निवृत्त नहीं होती तब तक रचना-प्रणाळं! चलती 
ह रहती है । यन्त्रमात्र ही उस“उस् नाम व रूपर्नवशिष्ट भगवानु 
का घाम स्वरूप है । बिन्दु से तिकीण अथवा चतुष्कोण आवि- 
भूत होने पर उत्तरोत्तर विभिन्‍न चक्रों का स्फुरण हुआ करता 
है । सबके मूल में जो राज्य सृष्टि के प्रथम स्पन्दन के साथ 
ही प्रकट होता है, वही महात्रिकोण है। इस त्रिकोण से समग्र 
विश्व का उद्भव हुआ करता है एवं समग्र विश्व का उपसंहार 
भी इसी त्रिकोण में ही सम्पन्न होता है। त्रिकोण शक्ति-यन्त्र 
है । त्रिकोण का मब्यस्थित बिन्दु क्षुब्ध होकर त्रिकोण एवं क्रमश 
अन्यान्य चक्रों का निर्माण करता है। नयर में प्रचिष्ट होकर 
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एक्क के वाद एक विभिन्‍न स्तरों का भेद करते-करते त्रिक्रोण के 
समीप आ उपस्थित होना होता है। क्योंकि यह त्रिकोण माद” 
राज्य है। सृष्ठिका मूल खोजना हो तो साधकमात्र को ही 
इसके समीप आना होगा । सूक्ष्म दृष्टि से विचार करते पर 
त्रिकोण क्री उत्पत्ति की भी एक प्रणाली लक्षित होगी। क्योकि 
बेखु का स्पन्दन न होने पर त्रिकोण का आविर्भाव हो ही वहीं 
सकता । जिस बिन्दु के स्पन्दन से यह त्रिकोशराज्य आशत 
होता है-बही भड्टाबिन्डु है! यह महाबिन्दु कामतत्व अथवा 
हासविता के नाम से प्रसिद्ध है। इसके छुब्ध होने पर श्वेत व 
रक्त जो दो बिन्दु आविईवत हेते हैं, उनमें पहला चन्दरस्वरूप 
एवं दूसरा अग्विस्वरूप है! जब अग्नि की शिखा अच्वतति को 
प्राप्त होकर सोम बिन्दु को स्पर्श करती है तब यह बिन्दु डुत 
होता है, एवं उससे भमृतन्नाव हुआ करता है। यह अमृत मिर- 
न्तर क्षरित होते-होते अमृतराज्य अथवा उपकरणसहित नित्य- 
धाम रचित हुआ करता है । इस अमृतकला का मुलीमुत त्रिकोण 
कामकला के नाम से प्रसिद्ध है । उससे सृष्टि का उपकरणस्वरूप 
तत््वसमुह आविर्भूत हुआ करता है! इन सब तत्वों का परस्पर 
सघोग होते पर ये विश्व की रचना करते हुँ। श्रीवृन्दाचनघाम 
अथवा गोलोकधाम या श्वेतद्वीप ये एकै ही अवस्थां में आविभूंत 
विभिन्न शयो के नामाच्तर हैँ । 
कुण्डली मुख्य यन्त्र है! इस यन्त्र का निम्भोण अत्यन्त 
रहस्यमय है ।' आदिनाद से महानाद का भेद करके जो नाद- 
घारा बीज के कार्यशूत खण्ड नाद पर्यन्त अवतीर्ण होती है, उसी 
का परिणाम कुण्डलिनी के रूप से रचित हुआ करता है । खूळ 


EE) 
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धाम में अनन्त शक्ति प्रस्फुट रूप से विराजित रहती-है । इन सब 
शक्तियों ये बिशन शी उपादायस्वखा नत्वराजि प्रकट होती है। 

रमल परमपुया ककर्श के जाविर्भाव व विलास का सन्त्र 
छण फा स्वीय घाम हें! इस घाम की रचनाप्रणाली 
अन्यान्य धामो की भाति वासना-भद मे बिभिन्न प्रवार की है। 
श्रीकृष्णकत्व को आलोचना करते समय उनके धाम के स्वरूप 
का विवरण आवश्यक है । इम कारण हृष्टान्तस्वरूप विभिन्न दि- 
केन्द्रों से उनके घाम का विश्लेषण करने की चेष्टा की जा रही 
है। लघु ब्रह्मसंहिता में श्रीकृष्ण के धाम के सम्बन्ध में जो विव- 
रण प्राप्त होता है. उससे यह जाना जा सकता है कि सहस्रदल 
कमल गोकुल वाम से प्रसिद्ध है! यह भतिर्तवशाल राज्य है। 
इस कमल का जो मध्य विन्दु या कणिका है, बही स्वयं भावानु 
श्रीकृष्ण का स्वन्धाम दै । यह बिन्‍्दू अनन्त के अंश से सम्शुत 
कहा जाता है। अथवा अनन्त जिनके अंश हैं, वे बलदेव उसमे 
अवस्थान करते हूँ । 

पहलखपर्स कसं गोकलाख्य अद्दल पदम्‌ । 
तत कर्णिकारं सद्घास नदनन्ताशसर्सवस्‌ भ 

यह जी मध्यबिन्दु रूपी काणक की वात कही गई थी वह 
एक विशिष्ट यन्त्र हैं; इसमें पटूकोण विराजमान हू । यह पट्कोण 
दो शिकोणों के समन्वय से उत्पन्त हुआ है । उसके सध्य में एक 
ऊर्ध्वमुख त्रिकोण है जो तन्त्रशास्त्र मे शिव-त्रिकोण के नाम से 
प्रसिद्ध है, एकं शक्तित्रिकोण नामका एक और त्रिकोण है, जो 
अघोमुख अवस्थित है। इन दो निकोणों के परस्पर संघटन छे 


२६१ : श्रीक्रष्ण-प्रसङ्ग 


अनेक उपवन हँ । वे श्री कृष्ण की विभिन्‍न प्रकार की लीळाओं 
के साथ संश्लिष्ट है । इन संब लीला-भूमियों में से कदगम्बवन, 
खण्डिकवन, अशोकवन, केतकवत, अमूतवन आदि प्रसिद्ध हैं । 
उपवनों की संख्या तीस है। प्रधान वन पूर्वोक्त बारह हैं! 
सहस्तदल-कमर की कणिका पर सुवर्णपीठ व मणिमण्डप अवस्थित 
हैं । इसकी आठ दिशाओं में आठ दल विद्यमान हैं। उनमें से 
दक्षिण दल में महापीझ विराजित है। अग्निकोण के दल में दो 
भाग हैं, एक में निकुञ्ज कुटीर है और दूसरे में वीर कुटीर | 
पूर्व दिशा का दल पविन्नता-सम्पादक के रूप से प्रसिद्ध है। 
ईशान दिशा का दल सिद्धपीठ है, जहाँ गोपियों ने कात्याथनो- 
पुजा करके श्रीकृष्ण को प्राप्त किया था । वश्षह्रण व अलङ्कार 
हरण यहीं पर हुआ था । उत्तर दिशा के दल में द्वादश आदित्य 
अवस्थित हैँ । वायुकोण के दल में कालियहृद प्रतिष्ठित है। 
पश्चिम दिशा का दल यज्ञपत्नियों को अत्यन्त प्रिय था । अघा” 
सुर फो मोक्ष-प्रामि एवं ब्रह्ममोहन इसी दल में हुआ था | नेऋतु 
कोण के दल में व्योम-बंध होना प्रसिद्ध है । शद्धुच्रृड़न्वंध इस 
दल की प्रधान लीला है । इस अष्टदल कमळ को लेकर ही वृत्दा- 
चन की प्रधान क्रीड़ा हैं । गोपीश्वर-शिवलिज्ध अश्टदळ कमळ के 
अधिष्ठाता हैं । अष्टदल को घेरे हुए षोडशदल वर्तमान है । इसके 
प्रत्येक दल में ही कोई न कोई लीलास्थल अवस्थित है। दक्षिण 
दिशा के प्रथम दल में मघुचन की स्थिति है। वहीं चतुर्भुज महा- 
चिष्णु प्रकट हुए थे। द्वितीय दछ खदिरवन है । यहाँ गोवर्धन पर्बत 
पर महालीला हुई थी । प्रसिद्धि है कि यहीं पर श्री कृष्ण वित्य” 
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घाम में अतस्त शक्ति स्फुट रूप से विराजित रहती-हे । इन सब 
शक्तियों से विश्‍व उ उगादामम्यहूम सह्छ रशि प्रकट होती है। 


F 


रभम परस्मपुप्प नीका के आवबिर्भाद व विलास का फत्र 
श्रीकृष्ण का स्वरीस घाम है। दग धाम को रचनाप्रणाली 
अन्तान्य घामों की भांति वाझना-मंद से विभिन् प्रबार की है। 
श्रीक्षण्णतर्व कैः आलोचना करते समग्र उनके घाम के स्वरूप 
का विवरण आवश्यक है। इस कारण दृष्टाव्तस्वरूप विभिन्न दृष 
केन्द्रों ते उनके घाम का विश्लेषण करने की चेष्टा की जा रही 
है। लघु बह्मसंद्दिता मैं श्रीक्ष्ण के धाम के सम्बन्ध में जो विक 
रण प्राप्त होता है. उससे यह जाना जा सक्दा है कि सहखदल 
कमल गोकुल साम से प्रसिद्ध हैं। यह अति-विज्ञाल राज्य है। 
इस कमल का जो मध्य बिन्दु घा कणिका है, बड़ी स्वयं भगवानु 
छीकृषण ब स्त्रन्धाम है । यह बिन्दु अनन्त के अंश से सम्भूत 
कहा जाता है। अथवा अनन्त जिनके अंश हैं, वे बलदेव उससे 
अवस्थान करते हैं । 

सहस्यपरन्न कमलं गोकुछाश्य अद्दल पदम्‌ । 
तल ऋर्णिकारं वास तहसन्ताशससमचख त 

यह जो मध्यबिन्दु रूपी केणिका की चाव कही गई थी वह 
एक विशिष्ट यन्त्र हैं; इसमें घट्कोण विराजमान है । यह षट्कोण 
दो त्रिकोणों के समन्वय से उत्पन्न हुआ है । उसके मध्य में एक 
ऊर्ध्व त्रिकोण है जो तन्त्रशास्त्र में शिवनत्रकोण के नाम ते 
प्रसिद्ध है, एदं शक्तित्रिकोण नामका एक और त्रिकोण है, जो 
अधोमुख अवस्थित है। इन दो ब्रिकोणों के परस्पर संघटन से 
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घटकोण वामक यन्त्र का आविष्कार हुआ है । परमपुरुष व परमा 
प्रकृति के परस्पर मिलित भाव का प्रतीक है यह षद्कोण । 
दान्त्रिको एवं बौद्धाचार्यों ते 'एवं कार रूप इस षट्कोण का ही 
यथोचित समादर किया है। इस षट्कोण के मध्य में ही क्षणभेद 
से भिन्न रूपों में भिन्‍न-भिन्‍न आनन्दों का नव-नव उत्मेष जाग 
उठता है। समग्र चक्र जब सिमट आता है, तब इस षट्कोण में 
ही उसका उपसंहार होता है। षटकोण से मध्यबिन्दू में स्थिति- 
लाभ करना परम सौभाग्य की बात है । यह षट्कोण ही युगल- 
मिलन का चेत्र है। इसकी उपेक्षा नटीं को जा सकती! इस 
महापद्म के कणिकार में बीजरूप चप्त्र अथवा हीरक का कील 
वर्तमान है। चतुरक्षरी मन्त्र कीलक मन्त्र है। इस स्थान पर 
षट्पदी, अष्ठादशाक्षरी मन्त्र अवस्थित हैं! उसके अतिरिक्त 
प्रकृति एवं पुरुष के द्वारा हो यह स्थान संरक्षित है। मन्त्र की 
प्रकृति कृष्ण हैं एवं पुरुष भी कृष्ण ही हूँ । मन्त्रों के कारणन्हप 
में, समष्टि-रूप में, अधिष्ठात्री देवता-रूप में एवं इश्च-रूप में पुरुष 
ही प्रतीतिगोचर होते हैं! इस कणिका में प्रेमाचन्द व महानन्द- 
स्वरूप अमृतरस विद्यमान रहता है, एवं उसमें ज्योतिःस्वरूप 
मन्त्र अर्थात्‌ कामबीज अव्यक्तरूप से संयुक्त है । इसके चारों ओर 
स्वेतद्वीप चतुरस्र श्राकार में विद्यमानं है। इस चतुरख के चारो 
भौर वासुदेव, सङ्कर्षण, प्रयूम्न एवं अनिष्द्ध इन चारों व्यूहो 
का घाम है। दस शुलों के द्वारा यह यन्त्र दल ओर से आबद्ध है । 
नव निधि एवं अष्ट सिद्धि, मन्वात्मक दस दिक्पाल, श्याम और 
रक्त व शुक्ल वर्ण-विशिष्ट पार्षदवर्ग, विमला आदि सोलह 
उद्भूत शक्तियाँ--इनके द्वारा चारों दिशाय आवृत्त हैं । 
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पञ्चपुराण के उत्तरखण्ड में दैकुष्ठ मामक परम धामका 
विस्तृत बर्णन सिलना हैं। उस राज्य में अनेक जनपद हैं । रत्मसय 
प्राकार विमान वे सोँच झारा अलेकुन हैं; उसकी प्रधान नगरी 


शध्या के माम से प्रान इस नगर के चार द्वार रत्तमय 
गोपूर व सणि-्काइनादित्वटित निचों हारा रंजित हैं। प्राकार व 
नन्दा दाग पड बे न्‌ नि f जिभिन्त प्र चिशभिन्न पकः वि 


द्वारो की संख्या चार है! पूर्वद्वार पर खण्ड एवं प्रचण्ड हैं, 
दञ्जिणद्रीर पर भद्र व सुभद्र । पश्चिम द्वार पर मथ वे विजय एवं 
उत्तरद्वार पर धाता व विधाता विराजमान हैं; इस विशालपुरी के 
मध्यक्षाग भे अन्तःपर्‌ है। यह सणिप्तय प्राकार च रत्तनमय तोरण 
द्वारा भूषित हैँ । सध्य में दिव्यसण्ड है जो सहस्र माणिक्य- 
स्तस्भौ द्वारा बिधुत है । 

पद्चपुराण में पातालखण्ड में नित्य बुन्दावन का विवरण 
मिलता है। क्रह्माराहिता की भाँति यहाँ पर भी सहखदळ कमल 
के समान गोकुल का स्वरूप वर्णित हुम्रा हैं। इस कमल की 
कणिका ही श्री गोविन्द का स्थान है। 


माथुर-्मण्डल भी सहस्रदल के समान है । इसका परिमाण 
विष्णु के सुदर्शन-चक्र जितना है। इस मण्डल में बारह वन 
प्रधान हैं, उनमें से सात यमुना के पश्चिम में एवं पाँच उसके 
पूर्व में अवस्थित हैं । इन बारह वनों के नाम इस प्रकार हैं-- 
भद्र, श्री, लौह, भाण्डीर, महा, ताल, खदिरक, बकुल, कुमुद, 
काम्यः मछु व वृन्दावन । गोकुल महारण्य है। मधुवन व वृन्दा- 
घन का प्राघात्य माना गया है। इन सबके अतिरिक्त ओर भी 
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अनेक उपवन हैं । वे श्री कुष्ण की विभिन्‍न प्रकार की लीलाओं 
के साथ संश्लिष्ट हुँ । इन सब लीला-भूमियों में से कदम्बबन, 
खण्डिकवन, अशोकवन, केतकवन, अमृतवन आदि प्रसिद्ध है । 
उपवनों की संख्या तीस है। प्रधान घन पूर्वोक्त बारह है । 
सहे्रदल-कमळ की कणिका पर सुवर्णपीठ व मणिमण्डप अवस्थित 
है। इसकी आठ दिशाओं में आठ दळ विद्यमान हैं। उनमे से 
दक्षिण दल में महापीठ विराजित है। अग्निकोण के दल में दो 
भाग हैं; एक में निकुङज कुटीर है और दूसरे में वीर कुटीर। 
पूर्व दिशा का दल पबित्रता-सम्पादक के रूप से प्रसिद्ध है। 
ईशान दिशा का दल सिद्धपीठ है, जहाँ गोपियों ने कात्यायनी- 
पुजा करके श्रीकृष्ण को प्राप्त किया था | वलहरण व अलद्धार 
हरण यहीँ पर हुआ था । उत्तर दिशा के दल में द्वादश आदित्य 
अवस्थित हैँ । वायुकोण के दल में कालियह्कद प्रतिष्ठित है । 
पश्चिम दिशा का दल यज्ञपत्नियों को अत्यन्त प्रिय था । अघा- 
सुर को मोक्ष-प्राप्ति एवं ब्रह्ममोहन इसी दल में हुआ था। नेऋत 
कोण के दछ में व्योम-वघ होना प्रसिद्धं है । शङ्कचुड-वध इस 
दल की प्रधान लीला है । इस अष्टदल कमल को लेकर ही वृन्दा- 
चत की प्रधान कीड़ा है। गोपीश्वर*शिवलिङ्ग अष्टदल कमल के 
अधिष्ठाता हैं । अष्टदल को घेरे हुए षोडशदल वर्तमान है । इसके 
प्रत्येक दल में ही कोई न कोई लीलास्थल अवस्थित है। दक्षिण 
दिशा के प्रथम दल में मधुवन की स्थिति है। वहीं चतुर्भुज महा- 
विष्णु प्रकट हुए थे। द्वितीय दल खदिरवन है । यहाँ गोवर्धन पर्वत 
पर महालीला हुई थी । प्रसिद्धि है कि यहीं पर श्री कृष्ण नित्य- 


खँ 
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बन के पति हुए थे एवं गोविन्दत्य को प्राप्त हुए थे । तृतीय 
इलि उत्क स्थान है ~ चतूर्थ दन अदभुत रस को लीलाशूमि 
ग्रहाँ पर सम्टीशवर बने ब नम्द्वालय अवस्थित है । पञ्चमदल 
बहाना गोपाल अथदा घेनुपाळ है । पएु बर सप्तम दलों में 
। चन्द थे बकुलवन विराजित हूँ । घेनुकासुर की वधस्थली 
न भ्रष्ट दळ भें अवस्थित है । नवम दल में कुमुदचन एवं 
दल में कास्यवन स्थित है । काम्यवन में देवगण को ब्रह्मा 
ग्रह प्राप्त हुआ था एवं और भी कुछ --एक लीलायं प्रदर्शित 
$ ग्यारहवें दल में अनेक वन हैं! ये अक्त गणों के लिए 
अनुप्रहन्साधक हैं। सेतुबन्ध का निर्माण इसी दल से हुआ 
बारहने दल में भाण्डीरवन है, जहाँ श्रीकृष्ण श्रीदाम 
के साध खेळते थे । भद्रवन, श्रीवन एवं लीहवन क्रमशः 
दहने ब पन्हे दलों मे स्थित हैं । सोलहूवें दछ भें 
३ है। श्रीकृष्ण की बाल्यलीला, पृतनावघ, यमलाज्जुन्‌- 
आहि यही पर हुए थे । पञ्चवर्षीय दामोदर नामक बाल- 
$ एस स्थाम के श्रभिट्ठाता हैं । 
जाणों में कहा गया है कि वृन्दावन का अद्भुत रहस्य 


«ईश किसी को भी परिज्ञात नहीं है । पद्मपुराण में औवृन्दा” 


उम जैसा वर्णन है, वह प्रायः ब्रह्मसंहिता के ही अनुरूप है 
च~? पष्ठ ही लिखित है कि यह स्थल पूर्णानन्द रस का आश्रय 
हा! हूँ की भूमि चिन्तामणि स्वरूप है, जल अमृत-रसनपूर्ण है, 
सुन; है एकमात्र वयस्‌ है, पुरुषमात्र ही विष्णु हैं, एवं जीमात्र 
बे” हैं है। वहाँ सबका विग्रह नित्यव आनन्दमय है एवं सभी 


i 
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के मुख पर हास्य है। दुःख, जरा, मृत्यु, क्रोध, मात्सर्य, भेद- 
ज्ञान, अहड़्ार आदि यहाँ से सदा के लिए निर्वासित हैं। यहाँ 
पर कोकिल व अपमरों का निनाद, शुक का गान, मधूर का नृत्य, 
नाना प्रकार का पुष्प-सौरभ, मधुर समीरण, पुष्परेणु का 
विकिरण, सर्वदा पुर्णचन्द्र का उदय इत्यादि विशेषरूष 
से लीलाभूमि के सौन्दर्य व माधुर्य को प्रकाशित करते हैं यहाँ 
वृक्षादि के बंगों में भी पुलक-सञ्चार होता है एवं प्रेम ब आनन्द 
का अश्रुवर्षण भी दिखाई देता है) यह अत्यन्त गुप्त स्थान है। 
अएकोणात्मक योगपीठ, मणि-रत्तमय सिह्ासन, इसके बीच 
अएदलकमल एवं कसल की कणिका में परम स्थात है । यह शुणा- 
तीत महाथाम है । 


जिस शक्षिहासन पर श्रीराधागोविन्द उपविष्ट हैं, उसके बाह्य 
प्रदेश में योगपीठ एबं ललितादि सखियाँ अवस्थित हैं। पश्चिम 
मे ललिता, वायुकोण में इयामला, उत्तर में घन्यः, ईशानकोण में 
हरिप्रिया, पूर्व में विशाखा, अग्निकोण में शेव्या, दक्षिण में पद्मा 
एवं नेक्रीत में भद्रा प्रतिष्ठित है । राधिका मूला प्रकृति हैं, ललि- 
तादि उनकी अंशस्वरूपा हैं । 


योगपीउ के केशराग्र में चन्द्रावळी का स्थान है । चन्द्रावती, 
चन्द्रावलो, चित्ररेखा, चन्द्रा, मदनसुन्दरी, कृष्णप्रिया, मधुमती व 
चन्द्ररेखा इन आउ प्रकृतियों एबं पूर्व-बणित अष्ट सखियों के 
परस्पर मिलते पर षोडश प्रक्कतियों का विकास होता है। इन 
सब प्रकृतियों के आगे सहख-सहस्न किशोरी गोपकन्यायें विराज” 
मान हैं, जिनके दक्षिणांझ में श्रुतिकन्यागण व वामांश में देवकत्या- 
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गण दिव्य अनल रो में बिनूधित होकर सङञ्चीत आदि के द्वारा 
लीलारम की दुखि गाघन कर रही हैं । 


पूरा, च Ft है, 
पणे यहा शरण के सद्धिर का अच्तरम्प्ग भाग समझना 
चाड्टिए । मन्दिर के वाह्या प्रदेव में मियाखायण अत्रस्थिद हैं । 
दन सबका ही खग, बंदी, बेल, पोस्ट, गुण, कर्म, भूषण ब्‌ 


बह 


णुदाइन शन कः ही बुबछुम 4 । मन्दिर के नाहर पश्चिम 


सा 


क्र 


द्वार पर श्ीदाम, उदार द्वार पर बलुदास, पर्व हार पर सुदाम 
और ढक्षि द्वार एर किंछूणी अबरस्बन हैं। इसके वाहूर 
सुगर्णमय कन्दर $ --व्रस्वेक मन्दिर स्वर्णवे दी है एब उसके 
ऊपर युवर्भनय पाठ है। इस पीट पर ल्वणालि जा रन्यूषितं 
गोपाल-पत्ति 'पराजघान टै । जारी डोर इपी प्रकार की 
अप गोपालन्मृक्तियाँ सिराजमान हँ | 

लिस फा नाण “भद्युअद्रो इत्यादि ट? सभी के हाथ में 
"य, वीणा व वेत हैँ! बयस + वेश, आकार च स्तर सभी का 
एक ही प्रकार का है। एन सब्र गोपाल के चारों ओर क्षीरखावी 
गौएं विराजित हैं। गोषोलमण्टळ के बाहर कोटिनसूर्य की भाँति 
उज्ज्वल सुवर्ण-प्राचीर है। इस प्राचीर के चारों ओर चार महावन 
हैं। पश्चिम दिशा का चन महोद्याव क माम से प्रसिद्ध है । यह पारि- 
जात वृक्षों का बन है। परिजात वृक्ष के नीचे स्वर्णमन्दिर है, 
उसमें सुवर्णमय पीठ है। इस पीठ के ऊपर दिव्य सिंहासन पर 
चतुभुज वासुदेव इत्ति विराजित है। उनकी अष्ठ-मदिषी अर्थात्‌ 
रुक्मिणी, सत्यभामा, सुछक्षणा, वारनजिती, मि्चेवून्दा, अनुकृदा, 
सुनन्दा च जाम्बवती एवं उद्धव आदि भक्त-पारिपद गथ उनको. 
घेरे हुए हैं । उत्तर विशा का महावव हरिचन्दन प्रृत्षोंका है। 


तप 
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इसमें भी पहले के समान मन्दिर व सिंहासन हैं, जिन पर सद्धू- 
घण या बलराम रेवती-सहित विराजमान हैं । बे नीलाम्बरधारी 
है एवं मछुपान में मत्त हैं। दक्षिण दिशा के निकुझवन में सन्तानक 
वृक्ष के नीचे प्रद्युम्न ( कामदेव व रति ) विराजमान हैं । पूर्वदिशा 
के कल्प वृक्ष के नीचे अनिरुद्ध व॒ उषा पूर्ववत्‌ मन्दिर ब मिहासन 
में विराजगान हूँ । थे चारों चतुव्यूंह नाम से प्रसिद्ध हैं। ऊपर की 
ओर आकाशमण्डल में किरीट व कुष्डलघारी विम्य विष्णुः 
निग्रह परिहृष्ट होता है। यह निष्काम भक्तों का स्थान है। 
भगवान्‌ के बाँयी ओर यज्ञ, गन्धर्व, सिद्ध, किन्नर अपने-अपने 
स्थान में अवस्थित हैं, एबं अप्सराण नृत्य कर रही हैं। आगे 
प्रह्वाद, नारद, शुकदेव, सनत्कुमार प्रभृति भक्तगण वर्तमान हैँ । 
इसके बाहर उच्च स्फटिकमय घ्राचीर हूँ । यह नावा वर्णो से 
उज्ज्वल है। इसके चारों द्वारों पर चार विष्णु द्वारपाल के रूप 
में विराजित हैं । इन सभी का वर्ण पृथक्‌ पृथक्‌ है । जो पश्चिस- 
द्वार पर हैं इनका शुक्लवर्ण है, उत्तर दिशा वाले रक्तवर्ण के 
है, पूर्व के गोर एवं दक्षिण के कृष्ण वर्ण के हैं । 


इससे पहले यन्त्रा त्मक भगवद्धाम का किञ्चिद्‌ आभास संक्षिप्त 
रूप में दिया गया है। गोलोक बैनुष्ठ, वृन्दावन, गोकुल आदि 
सभी यन्त्ररूपी है। इसका किञ्चित विवरण तो दिया गया है, 
किन्तु सम्यक्‌ परिचय नहीं दिया गया है, क्योंकि यह घाम 
गठन के भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार का हुआ करता है । पद्मपुराण 
में वैकुण्ठधाम का वर्णन है । भक्तप्रवर रामानुजाचार्य ने भी अपरे 
तीन गद्यग्रन्यों में वैकुण्ठधाम का वर्णन किया है। 
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पौराणिक साहित्य में अनेक म्थनो पर प्रसङ्गतः बैकुण्ठ-्धाम 
दा वर्णन पाया जाता है। किन्तु यह सब पूरी तरह एक जेसा 
नहीं 5 । ठीक इसी प्रकार गोलोकन्धाम का वर्णन भी अनेक 
स्थानो पर पाथा जाता हैं श्छतद्वीप गोलोक-घाम का ही नासान्तर 
है। इसके अलर्गत सहख-पन्नात्मक गोकुल-पत्म भक्त समाज में 
प्रसिद्ध है । माथुर-मण्डल इस घाम का हो दूसरा साम है। ब्रज- 
भूमि का सम्तिवश बिभिन्न स्थलों पर विभिन्न प्रकार का पाया 
जाता है । अवश्य, मूल रहस्य सर्वत्र मुलत: एक ही है ! गोकुल व 
श्रीवृन्दावन का वर्णन पद्मपुराण में एवं अन्यान्य पुराणों में भी 
आंशिक भाव से उपलब्ध होता है। गोपाल-चम्पु में इसी विवरण 
के अनुख्य विवरण दिया गया है। लघु ब्रह्मसंहिता एवं जीवः 
गोस्वामी कृत उसकी दीका में भी इस सम्बन्ध में कुछ-कुछ वर्णन 
देखने में आता है । 


एस प्रकार यह समझा जा सकता है कि साधक की वासना 
का भेद ही धामगत वैजिय्यानुभूति का कारण है । किन्तु यह सब 
बेलिश्य तात्त्विक नहीं है, प्रासज्धिक मात्र है। असली बात यही 
है कि घाम का मूल तत्त्व यन्त्र है, एवं यन्त्र का मूल तत्व मन्त 
है। सुगरां मन्त्र के सुलतस्व को आश्रय बना कर यन्त्र की प्रसफु" 
हित कर पाने पर यस्य का विकास स्वभावतः ही सिद्ध होता है। 
यन्त्र के बिना महाचैतन्य को आधत्त करके कार्य में परिणत तही 
किया जा सकता । महाचैतम्य में सब कुछ है, अथच कुछ भी 
नहीं है । जो जिसे प्राप्त होने की इच्छा करते हैं, वे उससे 
सुकौद्यल से उसे प्रास हो सकते हैं । यन्त्र मुक्त शक्ति को नियन्त्रित 
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करने का कौशल मात्र दै । शक्ति को यन्त्र में बद्ध न कर पाने पर 
उसके द्वारा स्वानुरूप कार्य-साधना भी असम्भव है। क्योंकि मुक्त- 
शक्ति-बद्धता स्वीकार नहीं करती। उसके द्वारा कोई कार्य भी 
सिद्ध नहीं होता । यन्त्र--मन्त्र व बीज को उपजीव्य रूप से आश्रय 
बनाकर आत्म-प्रकाश् करता है। इसी कारण यन्त्र की इतनी 
महिमा है। यन्त्रहस्य परिज्ञात रहने पर महाचैतन्य से जो 
जिसकी इच्छा करते हैं उसी को दोहन करके बाहर निकाल 
सकते है । जो यन्त्रविज्ञान से अभिन्न हैं वे यन्त्र की सहायता से 
इच्छानुरूप स्फुरण कर सकते हैं। यन्त्र के बीच वर्ण का एवं 
बर्णसमष्टिजात बीज का तत्तत्स्थान में आधान कर पाने पर यन्त्र 
का वैशिष्ट्य निष्पन्न होता है। आधानके सम्बन्ध में वैशिष्ट्य 
रहने पर उसके फलस्वरूप यन्त्र में भी वेशिष्ट्य दिखाई देता है। 
महानारायण उपनिषद्‌ में वैकुण्ठ के यन्त्र का निर्देश है। यह भी 
इस प्रसंग में आलोच्य है। 

यन्त्र इष्ट देवता का गृह स्वरूप्‌ है, सुतरां यन्त्रविज्ञान 
प्राप्त करके उसके मुल मन्त्र का एवं बीज के आलोक का प्रच्षेप 
कर पाने पर यन्त्रानुझूप भगवद्धाम प्रस्फुटित हो उठता है । इस 
प्रसंग में अधिक आलोचना को अनावश्यक समझ कर छोड 
देते हैँ । 

पहले श्री कुष्ण-तत्त्व एवं श्री राधा-तत्त्व के सम्बन्ध में कहा 
गया है कि-ये दीनो तत्त्व ही त्रिपुरसुन्दरी के लाथ विशेष रूप से 
सम्बन्ध रखते हैं। त्रिपुरसुन्दरी ललिता के नाम से कुञ्चाघिष्ठात्र 
मुख्य सखी के रूप से वृन्दावन-लीला में स्थात पाए हुए हैं, यह 


कद 
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जिप्गु का स्थान है । ये डी नइनशीर्वा पूर्ण हैं एवं श्रोकृष्ण के 
धंश क अंग से दडूभूत हैं । जिग का न्‍्णसलिनन का बात पहले 
फु गया हैं, वह देय सहाविणए क सुख से उदभुत हे। जसी 
सलिल मे महाय॥ ्णण अवस्थित है, जिनको शब्प बनाकर 
अपशाधी मगवान्‌ जाम्नतु-व्यर्प होकर भी सुप्रवत्‌ विद्यमान 
रहते हें। जगत्‌ वी सश एवं प्रख्य रड के निवास व प्रश्वास 
झग हुँ। ये महायागी कारणमपुद्र में अद्भन्मीलित नेत्रो से 
गोविन्द के चरणों के ध्यान में मभ्त रहते है । इनके वाम पाव 
में महालच्मी [ जो श्रीराधा के अंग से उद्भूत हैं) अढ-उन्मीलित 
नतो से उन्हें व्यजन करती है । परम पुरुष गोविन्द के ध्यान से 
सहाधिएए के अंग में पलक उत्पन्न होता है। प्रत्येक रोम में 
बदाएद का आविर्भाव होता है। अन्तराल में भ्रीराधा क चिन्तन 
ते नधमलोणों से अक्षब्रारा निर्यत होती हूं। चास अक्षु से यमुना 
दक्षिण से गंगा एवं मध्यम से गोमनी उद्भूत होती है। थे तीनों 
घाराये पुनः कारणसमुद्र में प्रवि होती हैं} ये ही जगत में 
तमः ( क्ृष्णवर्ण ) सत्य ( शुत्रवर्ण ) व रजः ( रक्तवर्ण ) नाम 
से प्रसिद्ध हैं । 

इनके अपर निगुरसुन्दरी का लोक है । इनका पूर्णप्रत्त्र जो 
श्रोयन्त्र के नाम के प्रसिद्ध है, यहाँ विराजमान है। ये कृष्ण से 
उत्पन्न तथा स्वयं कुण्णरूपा हैं. चतुभुज एबं रक्तवर्ण हैं। ये ही 
शुक्लवर्णा वाणी, पीठवर्णी भुवनेश्वरी, रक्तवर्णा खिपू रखुन्दरी, 
श्यामवर्णा कालिका एवं कृष्णवर्णा नीलसरस्वती हैं। पराशक्ति 
दुर्गा साच्चात्‌ कृष्णस्वछपा हुं दुर्गाइया पराशक्ति: साक्षातु 
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राधा व कृष्ण की विपरीत रति से दुर्गा व राम उत्सन्न होते 
है । दुर्गा ही गोविन्द एवं राम हैं अथवा संकर्षण ही राधा हैं। 
संकर्षण को तित्यसृष्टि के लिए महाविपणु के उदर में प्रविष्ट कराया 
जाता है। मद्दाविष्णु को नाड़ी में जाकर सद्भुर्घण कुण्डली का 
अकार धारण कर लेते हैं एवं सहख्रपुख होकर मुखरम्ध्र से 
बहिर्गत होते हैं । महाविष्ण अखिल ब्रह्माण्ड का सृजन, धारण व 
सहार करते हैं। उनके ऊर्ध्वस्थ मध्य फणाचक्र में गौरीपुर नामक 
चक्र है। वहाँ दुर्गा भुवनेश्वरी के रूप में विराजमान हैं। गौरी- 
लोक के पूर्व में जो देवी हैं, वे कभी श्यामा हैं, कभी कनकप्रभा 
चतुभु जा, शंख, चक्र, शूल व मुद्रगर-घारिणी हैं। उनके निकट 
ही कालरूपा कालिका अवस्थित हैं। चक्र के दहिनी ओर नील- 
सरस्वती या उग्रतारा या एकजटा का स्थान है । चक्र से पश्चिम 
ओर शुक्लवर्णा शुञ्र सत्त्वमयी ब्रह्म-वागूवादिनी नित्या अवस्थित 
है । पीतवर्णा भुवनेश्वरी छिन्नमस्ता के रूप में परिणत होती हैँ । 


इस चक्रराज के उत्तर की ओर योगिनी गण एवं डाक्िती- 
लाकिनीसे घिरी योगिनी-गण अवस्थान करती है। भुवनेश्वरी 
चक्रराज के उत्तर में, छिन्नमस्ता पश्चिम में, वाणी की दाहिनी 
शरोर नीलसरस्वती एवं पुर्व में श्यामा, दुर्गा व कालिका हैं । 


इस प्रकार उत्तरोत्तर लोक-संस्थानों का एवं साथ ही 
साथ दिव्य भण्डलों की अवस्थिति का सविशेष वर्णन कुप्णयामल 
महातन्त्र में. प्राप्त होता है। श्रीकृणतत्त्व के रहस्य-प्रतिपादन के 
लिये ही इस ग्रन्थ का आविर्भाव है। यहाँ पर उसका अधिक 
विश्लेषण अनावइयक समझ कर छोड़ दिया जाता है । 


आल 
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सत्य है। किन्तु बी अन्तिम बाल नहीं है । बासुदेव जिपुर-सुन्दरो 
के कपान्तर एवं कासकला के पताक स्वलूप ठ । राधा भी बही 
#। पगमे जो जति गुम पार्य रम ठै, उसे गडौं छोड़ देते हैं। 


रि है मा हर्ताश अप सापमम्ध के ऋषि वासुदेव हैं, छन्द 
पायली है एम वयया रा शिगुरा #1 वासुवैबरश्स्था नामक 
ग्रे में यह उहिललिस दै । यथा - 


' "व्यास दो बम्प स्ा्लुदेस का शुषा ! 
गहरा छम्म दयक पा दलमा समा ता! 
इस अथच से जाता जाता हैं कि महादेव के आदेश सें वासु- 
देव त्रिपूरसुग्दरीको भदन करते है! थे सुन्दरी दश महान 
विद्याओं में छग हैं । थे रके हृदय में हिमत हें । वासभबकूट 
( जिसका दूसरा चाम जवोक्यमोहन है ), फामराजकट ब शक्ति- 
कुट गम्सिलित भाव से मद्दाविद्या का अन्ज हैं। विपुर बासुदेव 
की तपस्या से पमन्न होकर उनके निपट आशिभुत हुए एवं उसने 
उनकी शक्तियुक्त होकर कुलानार अवलम्धन पूर्वक साधन करे 
का आदेश दिया । लक्ष्मी विदा की अंशह्शा हैँ। उनको सजी 
बनाकर उनकी सहकारिता में युक्तमाव से साधना का उपदेश 
दिया जाता है। हरिनाम द्वारा दश से द्वाद चर्ण तक कर्णवुद्धि 
आवश्यक है; यह भी देवी के घचन से प्रतीत होना है। हरिनाम 
का रहस्य ताम साधन के प्रसङ्ग में कहा जायगा। आपाततः 
यहु जान रखना आवश्यक हुँ कि रहस्य को छोड़कर केवल मन्त्र 
का जप करने से कोई फल नहीं प्राप्त होता । 
पहले जिस कामकलातत्व की बात कही गयी है, इस 
रहस्य की आलोचना में भी प्रन्य प्रकार से उसी का आभास 
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अघ होता है। क्योंकि कृष्णनाम के रहस्य-वर्णन के प्रसंग से 
समझा जा सकता हैकि इस नाम के अवयवभूत 'क' काम का 
बाचक है, “ऋ श्रेष्ठ शक्ति है, दोनों के संयोग से 'क' कामिनी 
अथवा काम-कला-तत्व का वाचक है। यू पूर्ण प्रेमावस्था में 
विद्यमाव अमृत-नाम्मी षोडशी कला है। 'ग' निर्वाण स्वरूप है । 
दोनों का समन्वय होने पर साक्षात्‌ त्रिपुरा ही अभिहित ट्वोती 
है । दूसरी ओर हरिनाम का रहस्य भी इसी महातत्व का इङ्गित 
समझा जा सकता है । 'इ' = शिव; “र्‌ = दशमूत्तिसयी त्रिपुरा, 
ए = भग अथवा योनि । सुतरां हरे' अथवा हरि शब्द साच्चातु 
व्रिपुराका ही वाचक है--हरिस्तु त्रिपुरा साक्षात्‌ मम सूर्तिर्ल 
सहयः ।' 

श्रीकृष्ण के साथ त्रिपुरा का यह जो सम्बन्ध दिखाया गया, 
यह किसी-किसी ग्रन्थ में और भी स्पष्ट रूप से निदिष्ट हुआ है । 
भ्रीकृष्णयामल महातन्त्र में उल्लिखित हुआ है कि ऊर्ध्वलोक के 
अन्तर्गत स्वर्ग, महर्लोक, जनलोक, तपोरोक व सत्यलोक सर्वत्र 
प्रसिद्ध हैं ब्रह्मलोक के ऊपर चतुर्व्यूह का स्थान है । वैकुण्ठ के 
दाहिनी ओर सद्धूर्णण हैं । वैकुण्ठ के नीचे व पश्चिम की और 
प्रद्युस्त या कामदेव हैं । काम के ऊपर व उत्तर की ओर अनिरुद्ध 
एव पूर्व की ओर वासुदेव हैं। ये सब स्थान ही सत्यलोक के 
ऊपर एवं बैकुण्ठ के नीचे अवस्थित है । चतुव्यू हु के ऊपर ज्योति- 
सय वैकुण्ज्धाम भा परव्योम है! यह चतुब्यू ह-उपलक्षित चेतुरर 
के मध्य में अवस्थित है। इसके ऊपर कौमार लोक है, जह 
अह्याण्डरक्षक कात्तिकेय अवस्थान करते हैं। इनके ऊपर महा 
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विशु का स्थान है । ये ही नडलशोर्पा पृरुप ह एव श्रीकृष्ण के 
लश वा अथे मे डदूभूत है 1 जिस का रणत/लिल वे चात पहले 
कही गयी है. बड़ उस महाकिशु के मुख से उदूभूत 21 उसी 
सलिल में मङ्ामदर्णणि अवध्यिन है, जनको शाळा बनाकर 
शयशायों भगवान्‌ जाप्रवु-स्थम्प होकर भी सुप्रवत विद्यमान 
एकले में । जगत की छाए एवं प्रकथ इन्हीं के निरवास वे प्रश्वास 
रूत हैं। ये महायादी कारणामुद्र से अद्धन्मीलिस चैत्रो से 
गोविन्द के चरणों के ध्यान मे भग्न रहते हैं । इनक वाम पाव 
में महालक्ष्मी ( जा श्रीराधा के अंग से उद्भूत हैं ) अ््ँ-एस्मीलित 
नयनों से उन्हें व्यजन करती है । परम पुरुष गोविन्द के ध्यान से 
महाविप्णु को अंग में पुल उतम्न होता है। प्रत्येक रोम में 
बरद्माण्ड का आविर्भाव होता है। अलराल में श्रीराघा क निन्तन 
से सपम-ण। से अश्नघाश निर्गत होती है। वाम चक्षु से यमुना 
दक्षिण से गंगा एवं मध्यम से गोमती उद्भूत होती टै । ये तीनों 
घाराय पूनः कारणसमुद्र में प्रबिष्ट होती हैं । थे ही जगत्‌ में 
तमः { कृष्णवर्ण ) सत्त्व ( शुक्षतर्ण ) ब रजः ( रक्तवर्णं ) नाम 
से प्रसिद्ध हैं । 

इनके ऊपर जिपुरसुन्द्रो का लाक है । इनका पूर्रामन्त्र जो 
अयन्त के नाम के प्रसिद्ध है, यहाँ विराजमान है। ये कृष्ण से 
उत्पन्न तथा स्मयं कृष्णरूपा हैं, चतुभु ज एवं रक्तवर्ण हैं। ये ही 
शुब्लवर्णा वाणी, पीतवर्णा भुवनेश्वरी, रक्तवर्णा त्रिपुरसुन्दरी, 
श्यामवर्णा कालिका एवं कृष्णबर्णा नीलसरस्वती हैँ। पराशक्ति 
दुर्गा साक्षात्‌ कृष्णस्वख्या हैँ--दुर्याइया पराशक्तिः साक्षात्‌ 
कृष्णस्वरूपिणी । 
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राधा व कुष्ण की विपरीत रति से दुर्गा व राम उत्पन्न होते 

है । दुर्गा ही गोविन्द एबं राम हैं अथवा संकर्षण ही राधाहैँ। 
संकर्षण को नित्यसृष्टि के लिए महाविष्णु के उदर सें प्रविष्ठ कराया 
जाता है। महाविष्णु की नाडी में जाकर सङ्कर्षण कुण्डली का 
आकार धारण कर लेते हैं एवं सहस्रमुल होकर मुखरन्ध्र से 
बहिर्गत होते हैं । महाकिणु अखिल ब्रह्माण्ड का सुजन, घारण व 
संहार करते हूँ । उनके ऊर्ध्वस्थ मध्य फणाचक्र में गौरीपुर नामक 
चक्र है। वहाँ दुर्गा भुवनेश्वरी के रूप सें विराजमान हैं । गौरी- 
लोक के पूर्व में जो देवी हैं, वे कभी श्यामा हैं, कभी कनकप्रभा 
चतुभु जा, शंख, चक्र, शूल व मुद्गर-घारिणी हैँ । उनके निकट 
ही कालरूपा कालिका अवस्थित हैं। चक्र के दहिंनी ओर नील- 
रस्वती या उग्रतारा या एकजटा का स्थान है । चक्र से पश्चिम 
ओर शुक्लवर्णा शुञ्ज सर्वमयी ब्रह्म-वागूवादिनी नित्या अवस्थित 
है। पीतवर्णा भुवनेश्वरी छिन्मस्ता के रूप में परिणत होती हैं । 


इस चक्रराज के उत्तर की ओर योगिनी गण एवं डाक्ची- 
लाकिनी से घिरी योगिनी-गण अवस्थान करती हूँ । भुवनेश्वरी 
चक्रराज के उत्तर में, छिन्नमस्ता पश्चिम में, वाणी की दाहिनी 
आर नीलसरस्वती एवं पूर्व में श्यामा, दुर्या व कालिका हें । 


इस प्रकार उत्तरोत्तर लोक-संस्थानों का एवं साथ हई 
साथ दिव्य मण्डलों की अवस्थिति का सविशेष वर्णन कृष्णयामए 
महातन्त्र मैं. प्राप्त होता है। श्रीक्ष-णतत्व के रहस्य-प्रतिपाइन बे 
लिये ही इस ग्रन्थ का आविर्भाव है। यहाँ पर उसका अघिः 
विश्लेषण अवावश्यक समफ कर छोड़ दिया जाता है। 


5 दिष्टा न: 


WEEP वि 
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कक एतरव ये क्रीरामनत्त्त के सम्बन्ध में योग्य जनों द्वारा 
कुट-कुछ रज्स्य-जेकाड किया गया है । यह अवश्य दी प्रसिदध है 
हि लाचिमतनद्र पयादाएस्पीक्तम दबे लीक ण छीजापुदपोत्तम हैं। 
कक पुस्मोचमन जय भाव जद म श्ण त शराम के रूप 


मन म प्रयाशमभान हे । 


नाम्‌हिवा से सह जाना जाना है छि यड वस्त्र ऋत्यन 
यन्य । यहां तक कि जनों भी इस की बारमा महीं कर 
सक्ते । इस ग्न्य में पञ्जद घारणाओं फा उल्ठेख है $ इस पञ्च- 
दश धारणाओं में से प्रथम पाँच चारणाय पञ्चभूर्नो दो आश्रय करके 
हुआ करतो हैं। इसके पश्चात्‌ पढु धारणा मनोमयो है एवं 
सम्म धारणा उन्मनी है। उसका विपय व्यक्ष अथवा अव्यक्त 
मायिक प्रकृति है। इसके पश्चात परम शुन्य को आश्रय करके 
परश्रुव्वमयी अम धारणा वा उदय होता है। एस परश्षन्य के 
पश्चात्‌ हा ब्रह्मसाक्षातुकार होता है। किन्छु यह संगुण ब्रह्म है, 
इस कारण नघम धारणा ब्रद्मविषयिणी है | दशम धारणा निर्भ ण 
ब्रह्म विषयक है। यहों पर निविशेष घारणा परिसमाप्त हो जाती 
है। स्थारहवों घारणा में रामनत्व का स्फुरण होमा है । किन्तु राम 
एकाकी हुँ उनकी स्वरूप-शक्तिक्रा विकास नहीँ है। द्रादश घारणा 
में स्वरूप-शक्ति का उन्पेष होता है। इस कारण सीताराम का 
युपलरूप इसका विषय है । यह पूर्ण सच्चिदावन्दमयी अवस्था 
है । यद्यपि स्वरूप-शमित का विकास हुआ है, तथापि अभी भी 
लीला का आविर्धाव नहीं हुआ है। किन्तु अयोदशी धारणा 


- नित्य लोलारस के आनन्द को आश्रय करके उद्भूत होती है। 
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चतुर्दशी धारणा गोपलीला रस रूपी आनन्द का आग्रय लेकर 
उद्रभत होती है। यह परिपूर्ण ब्रह्मरसानन्दमय है। पञ्चदशी 
धारणा वह्लभाश्रय है। तब योगी स्वयं कान्ता होकर कान्तरूपी 
भगवान्‌ को प्राप्त हुआ करते हैं । यही पूर्ण व सहज अवस्था है। 
यह पूर्ण प्रेमरसानन्दमय है । 
इस प्रकार पञ्चदश धारणाओं के ज्ञान से पर्ण कलाओं का 
विकाइ होता है। इसी का दूसरा नाम है घुवित-लाभ । 
प्रसिद्धि है कि एक बार शुकदेव गोलोक घास का दर्शन करने 
गये थे । वहाँ जाकर उन्होंने परमामन्दमय वृन्दावन एवं अन्यान्य 
भगवान्‌ के लीलास्थलों का दर्शन्‌ किया । उन्होंने देखा कि दिव्य 
श्रीयमुना के तीर पर वंशोवट तर के मूलदेश में गोपीगण के 
साथ श्यामसुन्दर नृत्य कर रहे हैं-- 
“त्न अ्रह्मादयो देवा: कोडिजन्सार्मितेः झुझेः। 
रोपिकामावमासाद्य रमयन्ति पुनः पुनः | 
ऋषयः श्रुतयश्चैच गोपिकाभावभानिताः। 
क्रीडन्ति प्रमुणा साकं महासौं भागयमण्डिताः ॥' 
यहीं शुकदेव ने परीक्षित्‌ का दर्शन पाया था । परीक्षित्‌ ने 
उनसे कहा कि उन्हीं की कृपा से भागवत-श्रवण करके उन्होने 
नित्यलीळामथ गोलोक धाम में रामतत्त्व का आस्वादन पाया है। 
और भी कहा कि एक दिन वृन्दावन के तटपर श्रीकृष्ण के छीला- 
विहार के समय श्रीकृष्ण के ही अनुरूप सौन्दर्य, माधुर्य, वीर्य 
वयस्‌ व॒ ग्रुणपम्पन्न एक स्तिघ-श्यामल देह बाले पुरुष आये । ये 
ही श्रीरामचन्द्र हं । तब श्रीकृष्ण के उस देह में प्रविष्ट होने के 
साथ ही साथ ये आगन्तुक पुरुष वनमाला व मुरली घारण करके 
१८ 
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समळ में गोगीपणटलन्मच्यमच दो कर पहले की भाँति बृह्य 
करने लरी | 


उत्कल के वस्णव गर्णो ने, विशेषतः जो शीतस्य महाप्रभु 
हारा अनुपाणित रो कर भावराण्य में प्रधिए् हुए, श्रीक्ष्ण एवं 
नित्यलीलानस्व का ताताप्रकार से विश्लेषण किया है । इनका 
सिद्धान्त एवं ब्रद्धीय वेप्णचमर्णो बा सिद्धान्त पूरी तरह अभिन्न 
नहीँ है। विशेष आलोचना करने पर देखा जाता है कि तान्तरिक- 
साधना के अनेक गुह रघेस्थों का उत्कलीय वैष्णवगणों हे 
सिद्धान्त मै प्रकाश हना हैं 
हापुर्प सशोवस्ल दास ने प्रेमभक्तित की आलोचना के प्रसङ्ग 
में क्रीकाशनत्व, श्रीराधातरब, युगलरहस्य, योगमायातत्त एवं 
नित्यलीखा के शिख का शुचाइ वर्णन किया है। बै कहते हैं 
सृष्टि के आदि में कमात सयवाम्‌ ही थे~-नब्र चारों और शृन्य- 
मय था । बापुताः धन्य का झिक्न सहादुत्य रूप भगवज्ज्योति: 
से हो होदा है। इस प्रकार भगवनुससा चिम्मएडळ में विशाजभाव 
रहती 21 मगम्तुतवस्य अक्षरों के अनीन होने से निराकार 
घिन्मय है । 'में' भाव दाग्य के बीच बुद्बुद की भाँति उडता है। 
सृष्ठि की इच्छा उदित होने से पहले आत्म योग-युबतावस्था में 
आत्मारास-स्वरूव में अवस्थित रहता है। किन्तु जब सृष्टि की 
वासना स्फट हो उठती है तब निर्गुण त्रह्मसता में प्रकृति का आवि- 
अभाव होता है। यह प्रकृति पश्चकला विशिए है । उसकी पाँच कलाओं 
के नाम हैं--ऊर्मि, छूणि; ज्योतिः, ज्वाला व बिन्दु | प्रकृति चित्‌ व 
अचित्‌ का मिश्रण है। पाचों कलाओं के वर्ण एवं वेद पुथकू-पृथक हूँ । 


जमा फी 
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अर्थात्‌ ऊमिकला का वर्ण श्वेत, वेद ऋक है । धूणिकला का वर्ण 
पीठ, वेद यजुः है । ज्योतिःकला का वर्ण लोहित, वेद साम है। 
ज्वाला कला का वर्ण कुङ्कुम जैसा है, वेद अथर्व है। बिन्दूकला 
का वर्ण श्याम व व वेद शिश्वु है। ये पंचम वेद की मूलस्वरूपा हैँ । 
थे पाँच कछायें कारण सलिल में पतित होने पर योगमाया का 
आविर्भाव होता है। योगमाया बिश्व में भगवान्‌ की लीला की 
योजना करती हैं । ये सृष्टि का सूल हैं । इस कारण भक्तसम्प्रदाय 
में इनका आदिशक्ति अर्द्धमात्रा के नाम से वर्णन किया जाता है। 


योगमाया के आविर्भाव के पश्चात्‌ कमलरूपी कालपुरुष की 
उत्पत्ति होती है। यह काळरूपी कमल कारण-समूह में स्थिर हो 
कर नहीं रह सकता । तब योगसाया अथवा अर्द्वमात्रा अपने अद्ध 
से “कार का उत्पादन करती हैं । ॐ के उपरिभाग अर्थात्‌ नाद 
च विन्द अर्द्धमात्रा के साथ संसृष्ठ हैं, एवं वही ब्रजलीळा नाम से कहे 
जाते हैं। यह व्रजलीला ज्योतिलिङ्ग है । यह ज्योतिलिंग एवं अर्द- 
माता दोनों युक्त हो कर सृष्टि का विकास करते हँ । इस ज्योतिसिङ्ग 
का ही कीई-कोई विराट नाम से निद्र श करते हें । ससपविशेष ब 
स्थलविशेष में ये अनन्त या शेष या बलभद्र के नाम से अभिहित होते 
हं । योगमाया शक्तिरूप से मध्यस्थान में अधिकार करती हुँ । योग 
माया व ज्योतिलिङ्ग आदिप्रकृति व आदिपुरुष कै रूप से परि- 
णाम प्राप्त होते हैं। योगमाया या अर्धमात्रा के साथ बिच्छू का 
योग ही प्रणव अथवा झँकार है। पूर्वोक्त बिन्दु ब्रह्मस्वरूप में 
अनाकार की अवस्थिति है, ऐसा समझना होगा । भगवासु प्रक 
में स्वयं प्रवेश करके क्रम-मेद के अनुसार विभिन्न नाम धारण 
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करते हैं। एकमात्र अपनी प्रकृति ही प्रक्ति-पदवाच्य है। योग- 
माया इसी की शक्ति है। जो ब्योतिलिद्ध योगमाया भें रह है, 
बह भी वही हे । विन्दु के बीच में अनक्षर ब्रह्म अनाकार रूप से अब- 
स्थत हँ । स्वर्षाकृति बिशिष्ट अवन्त बिन्दुओ से आविभूत होती 
है। ग्रसन्त का ही सुपुम्णा नाडी के नाम से वर्णम किया जाता 

। इस नाड़ी के ध्यान से शिशुवेद की उपलब्धि होती है अर्थात्‌ 
निस्तग्ुण्य लोक में स्थििलाभ होता हैं । 


उत्कलीय वैष्णबंगण कहते हैं कि महामाया मे अपने आवि- 
अवि के रहस्य को जानने की इच्छा से शुन्य मे दृष्टिपात किया । 
त्यों ही देखने में आया कि ज्योतिः, अग्नि, हिम ब॒ बिन्दु एक के 
आगे एर करमशः अबस्थित हैं । यहाँ दन्य बह्म अपनी अहिमा में 
विराजमान है । छम्य से ऊमि, घूणि, ज्योति: व ज्वाला के साथ 
मसहारस निरन्तर आरते लगा। यह रस पान करके महामाया 
गर्भवती हुई। दा हाथों से दो अञ्जलि पान करते के फलस्वरूप 
वामसाम से सी व दक्षिण भाग से पुष का आविर्भाव हुआ। 
भगवान्‌ अपनी प्रकृति की शक्तिकृपिणी योगमाया में अपनी 
कलाओं कै शड़ित प्रवेश कर के जीव व परम नामक दो मूति 
घारण करते हैं ।इन दोनों पतियों का नाम राधा व कृष्ण है । 
` यह युगलाङ्ग शिक्षुम्वृत्ति भूमि में गिर कर घ्राणद्रान्य हो जाती है। 
योगयुक्त अवस्था में अवस्थान ही इस रूपक का तात्पर्य प्रतीत होता 
हैं। यहाँ पर योगमाया की विद्या व अविद्या शक्तिमयी एवं चित्‌ 
व अखित्‌ उपादानमयी के रूप में परिकल्पना हुई है । अचित्‌ भाव 
की प्रबळठा के समम मोगसाया अविद्यामयी है ठम गर्म पर उनके 
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दबाव डालते ही गर्भ अकाल में ही भुमिपर गिर गया व 
शिशु में से प्राण बाहर निकल गए । यही योगयुक्त अवस्था की 
सूचना है। इसके पश्चात्‌ योगभाया ने भावानु के निकट युक्त 
स्वरूप में लीला की अभिलाषा प्रकट की | तब लीला के उपयोगी 
शक्ति पिण्ड में खेलने लगी । तब से वे लीलामयी हुईं। जीच व 
परम के बीच सर्वदा चित्‌ से क्रीड़ा चळ रहो है । यह दोनों सूति 
राधा-कृष्ण ,राम नाम धारण करती हुँ । समीप हो षोडश शक्तियाँ 
प्रकाशित होती हैं। इत सब शक्तियों के नाम हैं---शरी, भू,कोत्ति,इला, 
लीला, कान्ति, विद्या, विमला, उत्कषिणी, ज्ञाना, क्रिया, सोगा, 
प्रभा, मत्ता, ईशाना व अनुग्रद्ठा । हंस व परमहस रूपी जीव च 
परम वहाँ विराजमान रहते हैं। योगसाया के आश्रित होकर 
जीव व परम को अर्थात्‌ राधा व कृष्ण की नित्यलीला चल रहीं 
है । बिन्दु से उत्पन्न परब्र श्रीकृष्ण ही मा कार है, इतका 
चर्ण श्याम है। 'रा' है राधा अथवा जीव । यह चार कलाओं से 
उत्पन्न है एवं इसका बर्ण श्वेत है । अमि आदि चार कलाओं से 
जीव-छपी राधा उत्पन्न होती है एवं बिन्दु से परब्रह्मकपी श्रीकृष्ण 
आविर्भूत होते हैं । जीव जिस समय परम के साथ समाधि में 
मग्न रहता है तब वह मृत अर्थात्‌ लीलाशुन्य अवस्था में विद्यमान 
रहता है। दूसरी ओर जब दोसो में लोला की बासना जाग 
उठती है, तब वह राज-नाम् में आत्म-प्रकाश करता है। लीला" 
मय अवस्था के महत्व की उपलब्धि करने के पक्ष में जो लोग सुख 
देख कर आस्मप्रसरद पाते हैं, वे भुक्ति के अधिकारी हैं । उनको 
कभी भी पाप स्पर्श नहीं करता । इसके बीच भुः च अगस्त्य प्रभृति 
ऋषियों के नाम .उस्छेखनीय हैं । राधा श्रीकृष्ण के मुख से जीव 
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बे परमतस्य का रहस्य सुनकर कूछ-ाक पश्य पछूती हैं । उने 
में प्रभास यका यत्रो था कि पाक लीला में राधा के अन्य की बी 
के झूम म पंगत हीमे एवं भीक ण के पवथ बीर पुरुष के झप भें 
जयय्‌ फे अलाप का भाजन बन्ने में कारण क्ष्या हे? 
इसके उत्तर में श्रीकृष्ण वहते हैं कि एक बार सित्य मण्डल 
में राधा केअङ्ग से क्‍लात्ति के कारण स्वेदबिन्दु क्षरित 
होवर कीर सागर में गिरे। उससे एक नीलवर्णो कन्या आवि- 
भूत हुई, जिसकी वरुण ने बिघ्णु-महिपी सहाल&मी समझा । थह 
क्था प्रतिदिन ब्रह्मा के घर में विष्णु को परि रूप में पाने की 
कामना करती एवं गंगातट पर बाळू द्वारा पुजा करती थी । कस्ती 
समय एक यति ने इस कन्या के रूप पर आकए होकर उससे 
बिवाह करने की इच्छा प्रकट को । तब कन्या ने क्रोध से उस 
नपुंसके डरो जानेका अभिशाप दिया। इस यति ने इसके बाद 
तपस्या करके भगवानु को प्रसन्न किया एवं उम्र कव्या की प्राप्ति 
के लिए बर माया । सगवान्‌ ने उसकी मनोषाङछा पूर्ण की | इस 
कन्या ने द्वापर में अन्द्ररेना कै नाम से गोवकुल में जन्म लिया। 
कहना न होगा राधा स्वयं ही यह कन्या हैं। जो यति शाप के 
कारण नपूसक हो गया था, उसमे द्वापर-्युय में राधा के पति 
रूप में जन्म लिया । कहा गया है कि उस कन्या को अज्ञान- 
कुण्ड में डुबा कर गिशुरूप में प्रकट किया गया, एवं काहिस्दीं 
के तटवर्ती पद्यवन मै उसे रख दिया गया और वृषभानु नामक 
गोप ने इस कन्या का अपनी कन्या के रूप से, छालन॑-पालन कर 
के राधिका वास से उसका परिचय दिया । 


अन्यत्र अप्रसिद्ध समझ कर इस छोटे से विवरण को यहाँ 


आ; धि र 
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प्रकाशित किया है। इससे उत्कलीय वैष्णवों के श्रीराधाकृ ण- 
तत्वविषयक सिद्धान्त का किञ्चित्‌ परिचय मिल सकेगा | 


हमने पहले त्रिपुरा के साथ श्रोराधाकूप्ण तत्त्व के सम्बन्ध के 
विषय में कुछ विचार किया है। उत्कलीय वैष्णछों में कोई-कोई 
स्पष्ट रूप से ही इस सम्बन्ध की सत्ता कहते हैं। वे कहते है कि 
राधाकृष्ण का प्रेम-रस उच्छवसित हो कर साकार रूप में प्रकाश 
पाता है । मह आकार प्रेम का ही आकार है। जिसको हम लोग 
यमुता अथवा कालिन्दी नाम से समझते हैं वे भगवान्‌ की कल्पना 
से सञ्जात हैं। जीवव परम या राधा व कृष्ण के प्रेमरस में ये 
प्रेमरूपा गर्भवती हो कर यथासमय जिनको प्रसव करती हैं, उन 
का वाम है त्रिपुरा । त्रिपुरा ही त्रिगुण की इूलभूता अर्थात्‌ सत्व; 
रजस्‌, तमस्‌--इन तीनों गुणों की अघिष्ठात्री हैं । तीनों पुरों में 
इनके रूप का साम्य-भंग त होने के कारणा त्रिपुरा नाम की 
सार्थकता समझनी चाहिए! भगवान्‌ की प्रेमलीला जगत्‌ में प्रचा- 
रित होने का यही प्रथम क्रम है । 


त्रिगुण में प्रेम के विलास के लिए सर्वदा सर्वत्र लीला के 
प्रकटित होने का प्रथम सूत्रपात होना अब सिद्ध हुआ । 


त्रिपुरा त्रियुणमयी हैं, उनके प्रभाव से केवल स्वर्ग ग्रादि 
तीन लोक प्रभावित होते है, ऐसा नहीं है; दसों दिशाएं समान 
रूप से ही प्रभावित होती हैं। योगमाया के आदेश से 
चिपुरा ने जीव व परम की अर्थात्‌ युगलरूप की सेवा में स्वथं 
को नियुक्त किया । चितूव अचित्‌ भावहूपी जीव वे परम के 


So 
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छीला-वडार में विगुणास्मिका त्रिपुरा का अभिनय सर्वप्रधान 
हैं । गुरा के डरा समस्त संसार का हिन साधन होने सेत्रिपूरा 
घिश्ववासियों कौ आराह्या हैं। रासमण्डले कि नृत्यस्थल में 
त्रिपुरा द्रार-्रक्षा के कार्य म नियुक्त हूँ, क्योंकि वे ही त्रिगुण की 
अधिप्वात्री हैं । सत्य आदि गुणत्रय से अ, उ, म' रूप से अकार 
का जन्म होता है; एवं उससे विष्णु, ब्रह्मा व सद्र रूप से विश्‍व 
भुवन फी सृष्टि होती है! 

उत्कछ के वेप्णवों का लीलाघाम का विवरण पुस्घोत्तम- 
तापनी के वर्णन के अनुनय है । दिवाकर, बलराम आदि ने 
कपने-अपने भाव-कैसद्र से इस यूल बर्णन की प्रतिध्वनि की है। 
तापनी श्रुति कहा है कि शून्य सण्ठळ में विरावलम्ब भाव से 
बैकुण्ट अचरियद ह। महाँ सायुज्य अवस्था में पासन से भगवान्‌ 
के भ्यान में निरल नप देव विद्यमान हैं, उसके मर्त पर सहस 
फन हैं । इस फना के ऊपर विध्युलोक अथवा बैकुण्ठ स्थापित 
है। उसके अपर सुदर्शत चक्र अत्यन्त उज्ज्वल तेज एवं तीव्र वेग 
की सहायता से निरस्तर घुणित हो रहा है। सुदर्शन के ऊपर 
श्रीकृष्ण का मुख्य स्थान गोकुळ शोभायमान है। इसी का दूसरा 
नाम माथुर मण्डल हूँ। इसका यह विशाल स्थान हैं। इसको 
चारों ओर सुधाज्समुट्ट धेरै हुए है । इस स्थान पर अएदल कमल 
के बीच मणिपीठ पर एक के बाद एक ७ आवरण वर्तमाच हैं-- 
इत्थादि । 


यह जो नित्यधाम में जीव व परम का लीला-विहार है, 
इसी को राम नाम कहते हैं । पूर्व-वाणत जीव और परम मानव 
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देह का आश्रय छेकर अवस्थित हैं । इसकी एक परावस्था है-- 
उसका नाम अनक्षर है। कहना न होगा, यह श्रक्षर के अतीत 
होने पर भी सम्पुर्ण रूप से निराकार नहीं है । सबके अन्त मे 
निराकार या महाग्मुन्य है । इस स्थान से सुधा-वषंण की भाँति 
निरन्तर नामामृत का क्षरण हो रहा है । वही चारों कालों का 
मूल स्थान है ! 


पहले में भगवान्‌ के हुङ्कार से “कार की उत्पत्ति होती है, 
अर्थात्‌ नि.शब्द से शब्द का आविर्भाव होता है। यह एकाक्षर 
उकार शिशुवेद के नाम से प्रसिद्ध है। यह तीनों वेदों का सूलभूत 
व अनादि अक्षर स्वरूप है। इस स्थान से 'श' व 'म' इन दोनों 
अक्षरों की उत्पत्ति होती है । इसको परवर्ती अवस्था में त्रिकोण 
प्रकट होता है । त्रिकोण त्रितत्व या तत्वन्नय का नामान्तर है। 
राम शव्द से राधा व कृष्ण एवं त्रित शब्द से जीव-परम-ब्रह्म॑ं, 
हरे-राम-कृष्ण, परा-रमा-कामबीज, ब्रह्मा-विष्णु-महेश्वर, युर” 
शिष्य-भगवान्‌, कृष्ण-राघा-चन्द्रावली एवं जगन्नाथ-बलराम- 
सुभद्रा समझना चाहिए। 'हरे-रामन्कृष्ण' इन छ अकरो से 
अप्कोण या अष्ट अक्षर उद्धभूत होते हैं। इन आठ अक्षरो से 
चार तत्वबीजों या नामों को समझना चाहिए ! इससे हरे-राम- 
कुष्ण-हरे' इस अवस्था का उदय होता है। इससे हरे राम हरे 
राम, राम राम हरे हरे” ये षोडश अक्षर उत्पन्न होते हैं । सबके 
अन्त में इन सोलह अक्षरों से फिर हरे राम हरे रास राम रास 
हरे हरे' एवं हरे कृष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे' ये सोलह 
नाम ३२ अक्षर उत्पन्न होते हैं। | 


हू: के आर 
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पक्षीबल्त का कथन है कि प्रेसभक्ति के बिना भगव्नतु-प्राप्ति 
असम्नव हे। इसके सन से चार पकार की भक्ति में से प्रेमभक्ति 
की का हे; नगरा भक्ति में भी प्रभनक्ति का स्थान सर्वोच्च है। 
प्रम-वोट्शी का भन्छ दमधक्त बी साधना के लिए हार स्वरूप 
है । इस प्रेम-पोटशी की बात वशीवल ने भी कही है एवं इसका 
दिवाकरदास ने विजय झप से वर्णन भी किया है। प्रमभक्ति में 
अधिकार प्राप्त करने के लिए राधामाव में भजन सर्वथा 
आवश्यक्क हूँ। 


'प्रेमभक्ति-अद्वागीता' के चतुर्थ अध्याय में है कि निराकार 
शून्य रूपी भगवान्‌ से गगन का प्रकाश हुआ । गगन से जल 
अथवा कारणवारि उदभूत हुआ! इससे भगवानु स्वयं ही सृष्ट 
होकर आदिमुल नाम ये प्रकट हुए । उन्होंने गोलोक में कामदीज 
को अंग में धारण करके एकार्णव स्थान में अवस्थान किया। 
इस भूमि के चारों और चार बेद एवं मध्य में कालिन्दी हुद 
था। गोलोकवासी आदिपुरुष भगवात के अंग से प्रकृति का 
उद्भव हुआ । तब में दोनों अर्थात्‌ आदिपुरुण भगवान्‌ एवं 
तत्प्रयूत प्रकृति दोनों अक्षर के बीज-रूप में परिणत हुए । एवं 
कृष्व राघा नाम से प्रसिद्धि को प्राप्त हुए । राम नाम का 
अर्थ राधा कण है। कामबीज व रजस्‌ ये दोनों ही मूछ हैं। ये 
ही संसार के पिता माता हैँ । इन दोनों के सम्मिलन से विरादू 
का आविर्भाव होता है, वही लज्जा-बीज है। विराट्‌ के मस्तक 
में राधाकुष्ण विराजमान हैं | विरादू से जोव उत्पन्न होता है, 
जिसका नाम चन्द्रावळी है एवं जो श्रीकृष्ण के साथ अवस्थान 
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करती है । तब कृष्ण, राधा व चन्द्रावली इव तीनों रूपों मे 
नृत्य चलता रहता है। यहाँ चन्द्रावली एक विशिष्ठ बीज का 
नाम है। चन्द्रावली प्रेमरूपा होकर प्रमकालिन्दी के नाम से 
परिचित होती हैं एवं उसका जेल घटशक्ति छप में एक के बाद 
एक छः एकाक्षरी बीजों के रूप में प्रकाशित होता है! 

राधा, कृष्ण ब चन्द्रावली जिस प्रकार त्रिकोण में अवस्थित 
है, उसी प्रकार षट्कोण में वृन्दावती, रंगदेवी, रत्नरेखा, 
लीलावती, सुभद्रा व प्रियावती नाम की छः सखियों का अबस्थान 
जानना चाहिए । ये छः सखियाँ हरे राम कुष्ण' इन तीन नामों 
के छ; अक्षरों का रूपान्तर मात्र हैं। ये कृष्णचन्द्र की शरीर- 
स्वपा हैं । 'हरे राम कृष्ण इन तीन नामों के छ: अक्षरों में 
से प्रत्येक अंक्ष में कऽण के अंग-स्वृरूप छप निदि ह । ह = रूप 
रे= अधर, रा =भुज, म =बाहुरेखा, क्‌ = मूर्दा, ण्ण = मृत्ति । 
इस षट्कोण का नाम प्रेसशय्या है। वहाँ वृत्दावती को अवस्थिति 
है 1 अन्य प्रकार से कहें तो, इन छः अवयबों को नेत्रद्वय, कर्णद्वय 
एवं नासाद्य के रूप में समझा जा संकता है। इस प्रेमशब्या सें 
राधाकप्ण जड़रूप से अवस्थित रहते हैं। वृन्दावती पुनः अष्ट 
सश्ियों के साथ नित्य सेवा कर रही इ 1 हरे कष्ण हरे राभ 
इन चार नामों व आठ अक्षरों को अष्ट सखी कहते हू । उनको 
अष्ट पट्टमहिषियाँ भी कहा जाता है । इनके नाम हैं-ललिता 
विमला, श्रीराघा, श्रीमती, हरिप्रिया, सुकेशी , सचला ब पञ्चा । 
मे लोग अप्कोण यन्त्र के प्रत्येक कोण में ह एवं राधाकष्ण 
भध्यस्यल में विराजमान ह। 
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१६ नाम; ३२ अक्षर का विखार भी कुछ-कुछ इसी प्रकार 
है। हुरे ८ टि, रामर ४, कृष्ण र ड, इस प्रकार १ ६ नाम 

धर 2 । जार 'कुण नामों को एक देह के रूप में गरुण 
करना होगा, उसके पश्चात उसको चार पृथक हूपों में देखता 
हाया, जसलल्लीनाङ्ग कण, स्ताक काग, थो कृष्ण व बाल- 
क्श । यह पुर्पाङ्ग का विचार है। पुरुषों के साथ चार 
प्रकृति जाइत हँ--शघा, चन्द्रावली, दूती च त्रिपुरा । रामादि 
नामों के विचार में चार रास-- विराट, शेपदेव, अनन्त व बलभद्र 
के झप से ब्रहणीय हैं । उनकी चार शक्तियाँ क्रमशः रामा, रामा- 
बरी, रेवती ब योगमाया हैं। १६ गोप्रियो के नाम इस प्रकार 
हैं--विमला, सरघा, कुलला, इन्दाघती, इंसचार, तुमिधा, सुकेशी, 
चित्रश्खा, रम्भा, पायिनी, गोमती, बैले, रजनी, सुरेखा 
सत्यादि हं 3 पहले के १६ और ये १६ मिणवार ३२ होते हैं । 
ये ३२ पुनः ६४ रगा में परिणत होते हैं । दनका विवरण यहाँ 
देना अनावद्यक है । 


प्रणव बढ निराकारहूपी है, बढ़ अद्ध मात्रा के शिरोदेश में 
अवस्थित है। दोर्नो ही ळनार बा ब्रह्मरूप हूं--वही दूम्यपुर में 
बिन्दुूप से प्रकट हैं । 


एवोक्त संन्चित् वर्णन से उल्कलीय वैग्णवों के राधा-कृष्ण- 
तस्व के रहस्य कै सम्बन्ध में एक अस्पष्ट धारणा चित्तक्षेत्र में 
उद्भूत होती है। इसका परिस्फुट विश्लेषण वत्तमान आलोचना 
का विषयीभूत नहीं है । किन्तु विश्लेषण न करते पर भी 
थोड़े से प्रणिधान से ही समझा जा सकेमा कि राभा-कृष्ण-वर्य 
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हति में सत्य रूप से प्रतिपत्त ने होते पर भी काण-सक््य की चर्चा 
म कीई क्तियद्धि सहीं टोनी । 
जिस परम चेनन्य की बात का पहले उल्लेख किया है, बह स्वयं 
की ईषन्‌ माइलित सा करके शक्तियुक्त व पण के स्वरूप में प्रतिष्ठित 
होता हैं, जीव कप्ग-्ख्प में स्थितिलकाल में स्वयं काण-हूप भें ही 
अवस्थान करता हैं, एवं उसके पश्चात्‌ घीरे-धीरे महाचैतन्य भें 
प्रवेश करता है । 
श्री कूण-तत्व गृगनद्ध अवस्था का झोतक है। इसको 
साधारणतः युसभाव कहा जाता हैं । अर्थात्‌ कृष्ण व राधा ये 
दोनों अंश सम्मिलित होकर एक ही परम तत्व के रूप में प्रका- * 
जित होते है । बृध्ण राधा मे विरहित भाव से एवं राधा कृष्ण- 
[वरिम भाव ये आपज्षिक स्लखता लेकर प्रकाशित ही सकती 
है, यह दीम है, फिल्‍म तब बह युगव-तरुव नहीं हैं । युवत-सक्त्य 
अंधिनाभाव-सम्बन्ध के बिना सिद्ध नहीं होता। यद्यपि महा" 
चैतन्य से ससल को किड्चित्‌ निम्न कीटि में रखकर अहण 
किया गया है, तथावि बह मत्य हैं कि दोनों के बरख वास्तव में 
उच्च नीच मात्र नहीं है। केबल तक्व-विएलेषण वे परिस्फुटता 
लिए एक कलित अद स्वीकार करके महाचतन्य से पृथक छप 
से युगल तस्थ की व्याख्या की जाती है। वस्तुतः एक च दो पृथक्‌ 
नहीं हैं, तीन से हो पार्थक्य या बहुल की सृष्टि होती है । एक 
पहलु से जो एक हैं दूसरे पहलू से बही दो है! वस्तुतः दोनों ही 
पहलू मूलतः एक ही बस्तु हैं। इस कारण ही दार्शनिक परिभाषा 
में एक को समझाने के लिए दो पृथक शब्द नहीं है । एक मात्र 
इय या देते शब्द से ही कद्वेत या अद्य रूप मे एकत्व की कल्पना 
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की जाती है । वस्तुतः साम्य ही एकत्व है, वैषम्य ही हैत है । 
राधा-कृष्ण की जो अद्वैत अवस्था है, जिस अवस्था में राघा- 
कृण्ण के परस्पर पार्थक्य की प्रतीति नहीं होती, वही भय ब्रहम 
है । ओर जिस अवस्था में -अद्वय ब्रह्म में बोभ स रहते पर भी 


ल्लोम का विकास होता है, बही राधा-कष्ण थुगल-्तरव है। पार- 
माथिक दृष्टि से दोनों में कोई भेद नहीं है। 


पूर्णनन्द ने अपनी 'श्रीतच्वचिन्तामणि' में परब्रह्म के जिस 
स्वल्प का निछ्पण किया उसमें भी यह टत य अङ्वत-विषयक 
अचिन्त्य वेशिष्ट्य प्रकाशित हुआ है । सहस्रदल कमल की कणिका 
में विराजमान चन्द्रमण्डल के मध्यवर्ती इंसपीठ या अन्तरात्मा 
के ऊध्वंदेश में परब्रह्म या परम शिव की अभिव्यक्ति होती है। यह 
वस्तु सबकी आत्म-स्वरूप है । इसके वर्णन के प्रसङ्ग में उन्होंने 
रस“विरसमित कहकर इसका उल्लेख किया है! रस से परमानन्द 
रस समझना चाहिये । एवं विरस से शिव बक्ति का सामरस्य- 
रूप आनन्द रस समझना चाहिए। इसका तात्पर्य मह है-- 
आत्मा एक ओर नित्य-स्वछूप में अवस्थित रहकर भी दूसरी 
गोर निरन्तर शक्ति-समागम-रसका अनुभव करता रहता है $ 
इस आत्म-स्वछूप का ही उन्होंने श्रीगुरछूप में वरान किया 
है । इस क्षेत्र में रस शब्द एकल ब्रह्मावस्था का वाचक है एवं 
विरस शब्द राधा-कृष्ण अथवा शिव-शक्ति-हप युगल अवस्था 
का वाचक. है ४ 


सतर समझना होगा कि जो महावैतन्य-हूप से परमाइत 
स्वरूप में प्रतिष्ठित हैं, वे राचाकणा या शिवशक्ति के युगल रूप 


क 


श्रीकृष्ण-प्रसजु : २८८ 


में भी याथऱ्याथ अवस्थित हैं । हाँ, जो महाचेतन्म के संकोच की 
वात पही जोती है, चढ़ मुप्रि की धारा को स्पष्ट रूप भें समझते 
के निये | 

महाचैनन्प ही श्रनु्तर चिल्खम्स्प है एवे युगल तत्व भानन्द- 
स्वप हू। वरतुतः एक ही ब्रद्वावन्तु युगपत्‌ विद्रूप में एवं 
कातन्दरूप में प्रफाशमान है । चित्मकोश में दोनों का कोई स्फुरण 
नडं रहता; किसु आनन्द ठयभाव बिया हो नहीं सकता । दो 
कहने से य्ह भेदञानजनित दवेत नहीं है । यह अमेद अवस्था 
का ही एक पहल है, जब्र दो वस्तुओं में से एक के बिना दूसरी 
प्रकाशित नहीं ह सकती । यही युगलतत्व हैँ । 

अपदल कमळ को बात का पहले उल्लेख किया गया हैं। 
एस कमल को कणिका म थराचा की स्थिति स्वीषार करती 
होगी । इस एदल में आठ सखिया विराजमान हैं। बस्तुतः 
आठ नहीं, समग्र कमल को आाश्वव करके पोटश सखिरया विराज- 
मान हैं। इनमें पूर्व दिशा में विशाखा का स्थान है, वर्ण पीला 
है, पश्चिम दिशा के दल में ललिता बविराणित हैं। इसका भी 
पीत वर्ण है। दक्षिग दिशा क दछ में पश्चा एवं उत्तर दिशा 
को दल में श्रीमती प्रतिष्टित हैं। दोनों का ही वर्ण लाल है। 
पूर्व-दक्षिग दिल्ला के दल ( भ्रग्तिकोण ) में शेव्या हैं, श्यामवर्ण हँ । 
ईशान कोम के दल में हुरिप्रिया-रक्तवर्णा हैं। वायुकोश को 
दल में अन्यसिद्वा ह-वर्ग कृष्ण है एवं नैऋतकोण के दल में 
भद्रा हुँ~ वर्ण लाल है। इन अष्टसखियोँ से भिन्न और भी अछ्ट- 
सशी हैं जिनको खेकर कुल संख्या षोडश कहो जाती है! इन 
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अतिरिक्त अष्ट-सखियों के नाम इस प्रकार हें-मदनएुन्दरी--वर्ण 
श्वेत, विशाखा व हरिप्रिया के मध्य में; चन्द्रा--वर्ण नील, 
हरिप्रिया व श्रीमती के बीच; चित्ररेखा--वर्ण शुक्ल, श्रीमती व 
अन्यसिद्धा के बीच; चद्धावडी--वर्ण शुक्ल, अन्यसिद्धा व ललिता 
के बीच: रसप्रिया—वर्ण शुक्ल, ललिता व भद्रा के बीच; शशि- 
रेखा -वर्ण नोल, भद्रा व पद्या के बीच; भधुमती--वर्ण शुक्ल, 
पद्मा व शैंव्या के मध्य; प्रिया--वर्ण शुक्ल, शेंव्या व विशाखा 
के मध्य । 

रहस्यपुराण नामक ग्रन्थ में ९३ कोटि कुञ्जों की कथा 
उल्लिखित हुई है । किन्नु घाम केवल दो ही हैं, एक भूमण्डल 
पर, नाम है श्रीवृन्दावन, एवं दूसरा गोलोक में, नाम है नित्य- 
वुन्दावव । इन ९३ कोटि कुञ्जो में ६८४ कुञ्ज मुख्य हैं । प्रसिद्धि 
है कि महाप्रभु वल्लभ से इसी कारण ८४ सेवक नियुक्त 
किए थे । प्रत्येक कुच का सेवाभार एक-एक सेवक पर अपित 
रहता है। प्रेम की मुख्य संख्या ८४ प्रकार की होने से ८४ 
कुञ्चों को बात प्रसिद्ध हुई है। इस ८४ प्रकार की प्रेमभक्ति 
के श्रेणीविभाग की मूछ भित्ति इस प्रकार है। कहा गया है, 
श्रीभगचान्‌ के गुणमय स्वरूप नो हैं । प्रत्येक स्वरूप के साथ 
खेलने के लिये तदनुरूप एक-एक शक्ति युक्त है। इनके नाम हूँ 
अजा, अरूपा, निगुण, निराकारा, सनातनी, निरीहा, परमन्रह्म- 
भूता, अविनाशिनी व निरञ्जना । 

इन नौ से पृथक्‌-पृथक्‌ रूपसे श्रवणादि नव-विध भक्ति क 


उदय होता है। निशुण स्वरूप भगवानु की मच्चिदानन्दघर 
१९ 
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प्रकृति मे प्रेमसक्षणा भक्ति का उदय होता है। श्रवणादि 
भक्तियो में भी प्रत्येक के ९ कार्य हैं। इन यद कार्यो को भक्ति 
को सनान के छप मे विमा जाता है| प्रेम भक्ति के तीच प्रकार 
के मेद सहज, सहित वे सुह्यित नामों से प्रसिद्ध हैं। इस प्रकार 
सब मिला कर भक्ति की संख्या ९ 2८ ९३-८४ प्रकार की है। 


जो लोग अप्राक्ृत अनुमव-शक्ति के द्वारा इन समस्त तत्त्वो 

का दर्वान करके भक्ति के समस्त मुध्म भेदों को आयत्त करने में 

समर्थ हुए हैँ उत्डोंनेइन सवका विवरण विस्तृत भाव से ही 
सिपिबद्ध किया हैं । 


नव-विद्या भक्ति के नौं कुज के नाम इस प्रकार हैं --अ्रवण- 
सुद्मकुज, पी्सत - दठेगृड, श्रस्तन - विज्रहु आओ, परादमंवन-- 
शुज्जञा रकुआ, स्मरण -- महा किलिकु के, वन्दने - गाकान्तकुञ्ज, दास्य-' 
गोप्यकुज, सख्य-भावकुज, निवेदन-प र मररागुड। इन में से प्रत्येक 
के नौ अवान्तर भद छै | अब्ण के साथ थलि का योग होने पर 
जिन नी काम्यो का उद्भव होता है, उसके अतुपार सुध्मकुओं के नौ 
्रत्रान्तर भेद ये हूँ प्रीति, प्रेम, बन्दर, लीला, यज्ञन, बिहार, 
उत्कण्डा, मोइन ब युगल! एसी प्रकार कीर्सन व नसन के 
सहयोग से सङात देहकुज के नौ भेद हैं--हाव, भाव, कटाक्ष, 
अलख, मुद्रा, भ्रुण, येणी, रोम व नीवी? अर्च्चन व पूजा 
के परस्पर सम्बन्ध से उद्भुत विहार कुञ्ज के. नो अवान्तर भेद 
हुँ--काठक्षीण, सान, आसण, तिष्ठत, सज्जीत, आरस्य, कलकुजित, 
विविधोकार दुकुछ व कुच । पादसेवन व पादोइक के संसगसै उत्पन्न 
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शुद्धारकुज्ञ के नौ भेद हैं-मेत्र, कुन्त, हाव, तास्दुल, आइ 
[ पाव या जड़ता ), लावण्य, हास्य, उत्साह व उग्रता । 


स्मरण व स्मृति के योग से सम्भूत महाकेलिकुञ्ज के नौ भेद 
है-कोकिछालाप, ग्रीवा, आलिगन, चुम्बन, अधरपान, दर्शन, 
दर्पण, प्रलाप, च उन्माद । 


वन्द व नति के सम्बन्ध से उत्पन्न एकान्तकुञ्ज के नौं भेद 
हैं--दर्प, उत्पादन, उत्कर्ष, दीन, अधीन, सुरत, आकर्षण, उच्चाटन 
व मूर्च्छा । दास्य व विनय के सम्बन्ध से उत्पन्न गोप्यकुञ्ज के नौ 
भेद हुँ--वशीकरण, स्तम्भन, प्रियास्कन्धारोइ्ण, भावेश में वार्सा- 
लाप, पर्यङ्ुशयन, प्रियाचरणे-्ताइन, सुखक्षत व दन्तक्षत | 


सख्य व मैत्र के योग घे उत्पन्न भावकरुञ्ज के नौ भेद हैं-- 
क्षोपितरंग, विगताभरण, भूषण, कम्प, रतिप्रलाप, तप्डुरुगीर, 
प्रियावासतभवच, भदनणुह्य व आसक्तकुञ्ज । 

निवेदन व आत्मसमर्पण के सम्बन्ध से उत्पन्न परमरसकुञ्ज 
के नौ भेद हैं--पीड़ारंग, सुरतक्षम-निषेध, टुमक, वागूविश्म, 
व्यस्वभाव, कामटङ्कू, किङ्चिणीरव, वीरविपरीत व सुरतचात । 

प्रेमभक्ति के अन्तर्गत घुहृत्‌ व सुहृदासंग से उत्पन्न-कलिका, 
कौतुक, सुहितं व हितकारिणी के संग से उत्पन्न सुरतकुञ्ज, एवं 
सहज ब सहजा के संसर्ग से उद्भूत सहज प्रेमकुञ्ज प्रसिद्ध हैं। 

पुर्वोक्त.घ४" कुञ्जों में से अन्तिम कुझ ही सर्च्चश्रेष्त है । 
्र्थात्‌ सहजप्रेम प्रेमभक्ति का परमसार है । कुठजलीरा का चरम 
आस्वादन इस सहज प्रेम में ही होता है । यही प्रेम की पराकाष्ठा 
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गहण करके पाशुपत याप की शिक्षा लीची। यह भी सिदध 
हैं कि आकषण अवि वासुदित ने दीर्घदाल मक अपुरमुग्द्री की 
आराधना मारके उसका पकाय किया था । भागवली प्रसक्ष चित्त 
से उनो गुदी तपस्या के पारिश्षामिक के रूप में घर देने को 
उद्यन हुई थीं । पूर्णत्व नाभ के लिए उन्होंने श्रीकृष्ण को उनकी 
म्वझ्ग-्उपलब्धि का अर्थात्‌ ब्रद्मोइलच्धि का मार्भ दिखाया 
था । उन्होने स्पष्ट ही कहा था कि शक्ति के संयोग से अर्थात्‌ 
शक्ति के साव एक योग में बुलाचार साधन किये बिना अ्रह्वज्ञात 
में प्रतिष्ठा नहीं पायी जाती। इस कारण उन्हीं के आदिश्च से 
उनकी अंशभूता महालक्ष्मी की स्वन्खपा श्रीराधा को कुल-साघन 
की नित्य सिनो के रूष से श्रीकृष्ण चे वरण कर लिया 1 क्रिपुरा 
के मतानुयार हरिमाम के द्वारा कर्णशुद्धि फरके मवथोौवन फे उन्मेष 
के साथ-साथ ही कुछकार्य में ब्रती होता होता है। हरिवाम 
किसको कहते हैं एवं इसका अर्थ क्या है! उसका कुछ परिचय 
पह्छै दिया गथा है । कर्णशुद्धि 'हरे कृष्ण' छत्थादि सोलह नाम 
बसीस अक्षरों द्वारा दस से बारह वर्षकी अवस्था के बीच 
अवश्य ही सम्पन्न करती चाहिए। इसके बिना महाविद्या 
सिद्ध नहों होती । कहना न होगा, इस हरिनाम के ऋषि वासुदेव 
एवं देवता त्रिपुरा हुँ । द्विज-मुख से, दाहिने कर्ण में नाम ग्रहण 
करना होता है । पहले छन्द अर्थात्‌ गायत्री छन्द ग्रहण 
करके चाद में वाम ग्रहण करना विधि है। कर्म को अशुद्ध ही 
रखते हुएउसी अशुद्ध कर्ण में महाविद्या का अवण वा ग्रहण करने से 
प्रत्यवाय होता है। घोडश वर्ष की आयु में सहाविद्या का ग्रहण 


द्धो | 
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करना आवश्यक होता है। इसके बाद ही कुलरहस्य जाना जाता 
है। क्योंकि रहस्यहीन होकर मन्त्रजप करने से कोई फल नहीं प्राप्त 
होता । हरिनाम का रहस्य यह है-- है'“शिव, र- शक्ति 
त्रिपुरा -( दशमहाविद्यासयी ), 'ए'न्योनि । 'क्‌' = काम, विल 
परमा शक्ति, दोनों मिलकर 'कृ'न्कामकला, घ्‌“नपोडश कलात्मक 
चन्द्र, ण'>निवृति या आनन्द । सवका साकल्य होने पर-- 
त्रिपुरसुन्दरी । 


सोलह वर्ष की आयु में जो दीज्ञालाभ होता है, उसका नाम 
ज्येष्ठा दीज्ञा है । दीक्षा-ग्रहण किये बिना नाम-जप करने से वह 
पडु-कर्मं के रूप से गिना जाता है। इसके पञ्चात्‌ भगवती 
त्रिपुरा अपनी कण्ठस्थित माला उसे अर्पण करती हैं । थे मालाये 
साक्षात्‌ आम्नाय-स्वङूपा हुँ । ये मणिमाला के रूप से ही विख्यात 
है। चार मालाओं के नाम हैं--हस्तिनी, चित्रिणी, गन्धिनी 
च पश्चिती। ये मालाएं पचास मातृका-रूपा अक्षमाला के 
माम से परिचित हैं। तात्विक दृष्टि से इस माला में ही 
समस्त जगतु का सम्पूर्ण ज्ञान निहित है। इस कारण इसमाला को 
कोई-कोई आत्मा की माला कहते हुँ। ५१ महापीठ इनके ही नामा- 
न्तर है। ये मालाएं अपूर्व ढङ्ग से ग्रथित हँ । कामतत्त्व से भिन्न 
और किसी सूत्र हारा इसे नहीं गूथा जा सकता जगलू की 
सृष्टि व संहार के सूल में थे पचास पीठन्स्वछूप वर्तमान हैं। भग- 
वती त्रिपुर यह अपूर्व माला वासुदेव को अर्पण करती हैं, जिसके 
प्रभाव से वामुदेव पूर्णलललाभ करने में समर्थ होते हैं। चारो 
माळाप्रों का स्वरूप व वर्ण इस प्रकार का है-इस्तिनी-यह 
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ह । गोंडीध सम्प्रदाय के भक्तों की भाँति वल्नभन्मम्प्रदाय को 
अक्तमणाली म भी नोना के सम्वस्वथ में अपने-अपने अनुभवका 
बंधलेपगी वरक ब्या 7 [नम्य की [चना की है! अगसखिदों 
का साँझरफा साला स्थानों में नाना पवार से उपलब्ध होले पर 
पळ सिद्धान के सम्बन्ध में किसी घकार का मेद लकित नहों 
होता | माडोय सम्मदाय मे भी विभिन्न ग्रस्यों में विभिन्न प्रतार का 
बर्णन देखने में आता हैँ। पराणादि में भो ऐसा ही हैं। सुतरां 
बहुल भीय भक्तम्णो का लिङ्घाल किसो-किसी अंश में बहिरंग हष्टि 
में पृक प्रतीत होते पर भी तुलना के लिए आलोचना के योग्य है। वे 
कहते हैं कि ललितादि अप्रससिर्या प्रकट लीला में भामु-नाभान्त 
आठ गोरो की कत्या सय में आविभूत हुई हैं । इसका संक्षिप्त 
विवरण टस प्रकार है न देखे संलग्न सारिणी ) 


यह विबरण एक घ्राचीत वह्लभ-सस्ददायीय हस्तलिखित 
पुस्तक से उद्दत हुआ हैं। इसमें किली-किसी स्थान में त्रुटि लक्षित 
होने पर भी इसकी प्रामाणिकता के सन््रच्ध में कोई सन्देंह नहीं 
है। लेखक फे प्रभाद के कारण युटि हो गई होगी । 

श्रीकृष्णतत््व एवं श्रीकृष्णएणप ठीक एक वस्तु नहीं है । तत्व 
नित्य है, झप अनादि काल से ही अपने स्वरूप में अकेले रूप में 
हो अथवा युगल रूप में विराजमान है। रूप तत्व का ही बाह्म 
प्रकाशमात्र है। तत्त्वानीत जैसे तत्वरूप में प्रकट हो सकते हैं, 
उसी प्रकार तत्त्व भी अपने स्वरूप से अवतीर्ण हो सकते है। 
जो कृष्णतत्त्व में कु'णरूप नित्य प्रतिष्ठित हैं वे प्रत्यागमत का 
समय होने पर तत्वरूप में स्थित होकर अपना परिचय दै सकते 


a 
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हैं। सुतरां 'कुष्ण अवतार हैं या अवतारी' इस अवान्तर प्रश्‍न 
के समाधान की चेष्ठा न करके मुल रहस्य को आयत्त करने को 
शिक्षा लेना उचित है । प्रपञ्चलीला में जिस क्ृष्णारूप का स्फुरण 
होता है, वह निरन्तर प्रपञ्च के बीच रह कर भी प्रपश्चातीत 

स्वरूप में अवस्थित रहता है । जिस मूळ स्थान से सृष्टि का उत्स 
उन्मुक्त होता है, वहाँ तक अनुधावन न कर पाने से सुष्ठि-तत्त्त की 
व्याख्या परिपूर्ण होने की आशा नहीं है। सृष्टि-विकास के क्रम में 

स्वरूपगत भाव से श्रीकृष्ण व उनके गणों का स्थान चहीं है। 

हम जिनको मर्त्यं जगत्‌ के वसुदेव व देवकी का पुत्र कहकर परिचय 

देते हुँ, बे जीव थे था नारायण के अंशरूपी भगवानु की विभूति 

थे, इसकी मीमांसा करना अत्यन्त कठिन है । हाँ, इतना अवश्य 
सत्य है कि अंशावतार होने पर भी लोकशिक्षा के लिये हो या 
अन्य कारण से हो, भगवान्‌ को भी गुरु ग्रहण करना होता 
है । दूसरी ओर आरोह क्रम में जीवरूपी आत्मा दीक्षाप्राघ होकर 
यथोचित साघनपथ में चलते-चलते किसी समय देहसंस्कार से 
मुक्तिलाभ करते हैं । इस अवस्था में किसी भी प्रकार के देह के 
आश्रय में यथाविधि उपाय का श्रवरूम्बन लेकर व्यवधान काट 
पाने पर प्रत्येक आत्मा ही पूर्णत्व लाभ कर सकता है। जी नित्य- 
सिद्ध कृष्णतत्त्व है, वह इस प्रकार विभिन्न पर्थों का आश्रय 
लेकर विभिन्‍न साधकों को प्राप्त होते में समर्थ होता है! इस 
प्रकार प्रात मनुष्य भी अप्राकत पुरुषोत्तम के रूप में परिणट 
हो जाता है । 


प्रसिद्धि है, श्रीकृष्ण ने उपमन्यु के पास यथाविधि दीक्ष 
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ग्रहण करके पाशुपत योग की शिक्षा लीथी। यह भी प्रसिद्ध 
हैं कि रीका जवात वासुदेद नै दीघ्रकाल तक निपृरखुन्दरी की 
जज पया करके मनका घसत किया था । बावली प्रसन्न चित्त 
we 
उद्यत हुई थीं । पुरणणत्व लाभ के व्हि! उन्होंने कुष्ण को उनकी 
सह्दपन्डपलब्धि का अर्थात्‌ बरह्मॉपलब्धि का साग दिखाया 
था! उन्हींने स्पष्ट ही कहा था फि शाक्त के संयोग से धर्थात्‌ 
शक्ति के माध एक योश में कुलाचार साघन किये विना बह्मजञान 
में प्रनिष्ठा नहीं पायी जानी! इस कारण उम्हों के वादेश से 
उनकी अंशमुता मटालध्मी की स्व-ल्पा भीराघा को कुल-माधन 
की नित्य सिनो के रूप मे आकषण मे वरण कर लिया । मिपृरा 
के मतामुसार हरिनाम के वारा कर्णशुद्धि करके मत्रयौवन के उन्मेष 
के साथ-साथ ही कुळकाय में व्रती होना होता है। हरिनाम 
किसको कहते हुँ एवं इसका अर्थ बया है? उसका कुछ परिचय 
पहले दिया गया है! कर्णशुत्षि हरे कृष्ण इत्यादि सोलह ताम 
बतीस अक्षरों हारा दस से बारह वर्ण की अवस्था के बीच 
अवश्य ही सम्पन्न करनी चाहिए। इसके बिमा महाविधा 
सिद्ध नही होती । कहता ले होगा, इस हरिनाम के ऋषि घामुदेव 
एवं देवता विपुरा हैं। दिज-मुख से, दाहिने कर्ण में नाम ग्रहण 
करता द्वोता है । पहले छन्द अर्थात्‌ गायत्री छन्द ग्रहृण 
करके बाद में नाम ग्रहण करमा विधि है। कर्ण को अशुद्ध ही 
रखते हुए उसी अशुद्ध कर्ण में महाविद्या का श्रवण वा ग्रहण करने से 
प्रत्थवाय होता है। षोडश वर्ष की आयु में सहाविद्या का ग्रहण 


से उसका सुदो तपरयाों के प्रारिशमिक के रूपए में बर देने को 
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करना आवश्यक होता है। इसके बाद ही कुलरहस्य जाना जाता 
है। क्योंकि रहस्यहीन होकर मन्त्रजप करने से कोई फल नहीं प्राप्त 
होता । हरिनाम का रहस्य यह है--है-शिव, 'र८- शक्ति-- 
त्रिपुरा -( दशमहाबिद्यामयी ), 'ए'न्योनि । 'क्‌' = काम, ऋ!- 
परमा शक्ति, दोनों मिलकर क्र-कामकला, 'घ्‌'=षोडझ कलात्मक 
चन्द्र, 'ण'=निवृति या आनन्द । सवका साकल्य होने पर-- 
त्रिपुरसुस्दरी । 


सोलह वर्ष को आयु में जो दीजक्षालाभ होता है, उसका चाम 
ज्येष्ठा दीक्षा है । दीक्षा-ग्रहृण किये बिना नास-जप करने से वह॒ 
पशु-कर्म के रूप से गिना जाता है। इसके पश्चात्‌--भगवती 
त्रिपुरा अपनी कण्ठस्थित माला उसे अर्पण करती हैँ । थे मालायें 
साक्षात्‌ आम्नाय-स्वरूपा हूँ । ये मणिमाला के रूप से ही विख्यात 
है । चार मालाओं के नाम हैं-हस्तिनो, चित्रिणी, गन्धिनी 
च पद्मिनी । ये माछाएं पचास मातृका-रूपा अक्षमाला के 
नाम से परिचित हैं। तात्विक दृष्टि से इस माला में ही 
समस्त जगत्‌ का सम्पूर्ण ज्ञान निहित है'। इस कारण इस साला को 
कोई-कोई आत्मा की माला कहते हैं। ५१ महापीठ इनके ही नामा- 
न्तर है। ये मालाएं अपुर्व ढङ्ग से ग्रथित हैँ! कामत से भिन्न 
और किसी सूत्र द्वारा इसे नहीं गूथा जा सकता । जगत्‌ की 
सृष्टि संहार के मूल में ये पचास पीळस्वरूप वर्तमान हुँ । भग- 
वती निपुर यह अपूर्व माला वासुदेव को अर्पण करती हैं, जिसके 
प्रभाव से वामुदेव पूर्णत्वलाभ करने में समर्थ होते हैं। चारों 
मालाभ्नों का स्वरूप व वर्ण इस प्रकार का है-इस्तिची=मह 


जज 


नड 
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क 


सुक्र्नवर्ण हैं, भगवान की दुतीरक्दपा £। चिशिशी-- यह पीत 
कौ है} का विचित्र रूप छे समन अदणऽ यें व्याम होकर 
ड्थिल है | सन्धिसो+« यद क्णपर्णा न 4 सह में क्रशाण्ड-व्यायक 
ह। पाचनी वा रनों नन ह, थह सर्वदा हौ कामकला के 
साथ युक्त रहती हे । 

एह कुलाचार साधन करके एवं उसका फल प्राप्त करके वासु. 
देव ने पूर्ण लान वया, पागुदव सै पाधुपव साइना की थो अथवा 
कुलसाथवा करके सिद्धिन्लाम किया था,--इस की मीमांसा 
करने का यहा उपाय नहीं है । 'ऊर्द,साम्ताय-ख में ऐसा है कि 
राधा हो महाविद्या हैं। उनका मन्त्र प्रोड़श-अक्षर-विशि्ठ है। 
इस कारण ही राधा स्वयं पौडी विद्या के रूप से परिचित हैं। 
इस विद्या की परम्परा के बीच सर्वप्रथम ब्रह्मा का स्थान है, 
क्योकि मे ही पहले हसे प्राप्त हुए थे । बाद में रावण, शिव, व्यास 
गौतम प्रभूति मै टेक प्रचार क्या । 

'झर्माम्मायतन्य मे यशश राधा का ही नामालर हैं। 
( शक्तिसङ्गमतन्त' द्रव्य है) पोडशी गलिता हैं यह सर्वत्र 
प्रसिद्ध है। क्ृष्णछीला की वालिना कुक्षाधिप्रात्ती के रूप से, रास- 
लोला में द्वाररक्षिणा के रूप से, राघा की अएसणियों में सर्व" 
प्रधान सखी के रूप में स्थान पाए हुए हैं । वस्तुतः लालिता अथवा 
त्रिपुरा की प्रसन्नता के बिना फिसी का मी इस युह्म-छीला में 
प्रवेश नहीं होता । यह पश्मतुराण के पातालखण्ड मैं चणित है। 


पुर्शस्व की साधना अत्यन्त कठिन है । वासुदेव नरदेह ग्रहण 
करके शिबामुग्रह से हो या भगवती त्रिपुरा के जनुग्रह से हो 
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पूर्णत्व-लाभ का कौशल आयत्त करने में समर्थ हुए थे । इसीलिये 
उन्होंने उत्तम पुरुष के रूप में स्वयं को प्रतिष्ठित करने में सफलता 
पाई थी । उनकी पुरुषोत्तमभाव-प्राप्ति का यही रहस्य है। यह 
जो त्रिपुरातत्व-माला की बात कही गई इसका माम कलाबती 
माला है। बहु जब तक अपनी आयत्त और निज स्वरूप मे 
प्रकाशित नहीं होती, तब तक पुरुष पुरुष ही रहता है, कभी 
पुरुषोत्तम नहीं होता । 

जो वासुदेव के इस साधन-व्यापार को सश्रद्ध ग्रहण नहीं करते 
हैं, उनके लिये ऐसा ही कहना होगा कि श्रीकृष्श-तत्व में अधिष्ठित 
नित्यरूप ही वासुदेव के आकार में पृथ्वी पर प्रकट हुआ था। जो 
श्रीकृष्ण को परब्रह्म के रूप से ग्रहण करते हैं एवं पृथ्वी पर उनके 
आविर्भाव को परन्नह्म का प्राकट्य कहकर प्रचा र करते हैं, उनके मत 
से वासुदेव की तपस्या बाह्य दृष्टि में लोक-सङ्ग्रह का प्रका र-भेद 
मात्र है। जो उनको स्वयं भगवान्‌ न कहकर अंश या कल[-- 
अवतार रूप से समभते हैं, उनके लिये भी थह एक ही बात 
है । किन्तु हमारी प्रतीति में तो पूर्वर्वाणत कोई भी मत असत्य 
नहीं है । किञ्चित सत्य सभी मतों में विद्यमान है। सुतरां सब 
मतों का समन्वय करके ही साधारण लोक के प्रति प्रकृत सत्य 
का निर्णय करना होगा । हाँ, तत्त्व के साथ पुरुष का पार्थषय 
यथावत्‌ बनाये रखते हुए ही समन्वय के पथ पर अग्रसर होता 
उचित है, यदी हमारा विश्वास है। क्योंकि पुरुष काल के 
अधीन हैं, किन्तु तत्व काल के अतीत है! 


स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण दीर्घकाल पश्चातु कभी-कभी पृथ्वी- 
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मल पर आदिप्ृृंस मा करते है। उनको नित्यलीला बाल के अतीत 
है, एव भाचा के भी अगाम है, इसमें सन्देह सही है । किन्तु उनकी 
एड नीया बसि एस्पाबन में घोतनबीन में हुआ करती है। 
अक अघि ब मुनि उसी समय धीडेप्ण के परिकर-हप में 
जन्म नसे £) जत्र भगवान्‌ आते है मब उनका पार्पदवर्ग भी 
उसमे साथ-साथ आता है । नित्यमक्तगण तौ आतले ही हैं, उसके 
अविरिक जिन्होंने दीघकाल लड राममक्ति का अनुशीलन किया 
है, ये भी सिद्धि का समय निकट जानकार मूलोक में जन्म लेते 
हैं।इन सत्र भक्तपर्गो में नाना जीव दर्तमान हैं। जिन्होंने 
सुदीर्ध कान वक धीकण्ण-आमि के लिए उत्कट तपस्या की थी, 
वे भौ आविभूत होते है। प्रसिद्धि हैं कि आतम-सरोवर के 
निवासी ७१ हशार मुनिगणों ने हसी प्रकार की तपस्या के 
फ्मस्वसूप ही श्रीका फो प्राप्त किया था । बोई एक कल्प, कोई 
दो वळ, यहाँ लक कि कोई कोई तो कल्प पर्यन्त आराधना करके 
उन्हें परम हुए हैं । पहले इतिहास का अन्वेषण बरने से देखने को 
मिलता है कि बिमिन्न सुनियों ते श्रीकृष्णलीला में युक्त होने के 
लिए विभिन्न जप किए हैं, एवं उनकी घ्यान-प्रणाली भी परस्पर 
पिभिन्न है। 


प्रसिद्ध है कि उग्रतपा सासक मुति ले पन्द्रह अक्षर का 
मस्त कामबीज में स्थापित करके दोर्घकाल पर्यन्त कठोर तपस्या 
करते हुए जप किया था एवं पीताम्बर, श्यामवर्ण, नवयोवन- 
सम्पन्न, बंशोधारी, रासोन्सत्त, अपने हाथ से प्रिया को आकर्षित 
करते हुए श्रीकृष्ण-विग्नह जम ध्यान क्रिया था। इसी प्रकार एक 


यु 
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शत कल्प साधना के पश्चात्‌ उन्होंने गोकुले में सुनन्द नामक गोप की 
सुनन्दा नाम्नी कन्या होकर जम्मग्रहण किमा । सत्यतपा नामक 
मुनि ने सुखे पसे खा कर दस कल्प पर्यन्त जल में अवस्थित रहते 
हुए कामबीज-पुटित दशाक्षर सन्त्र का जप किया एवं भगवती 
लक्ष्मी के कडुणोज्ञ्वल करयुगल को ग्रहण किये हुए, 
नृत्यशील, वनमाला से शोभित, पुनः पुनः प्रिया के साथ 
आलिगन में निरत श्रीक्षष्णमुत्ति का ध्यान किया। इसके 
फलस्वरूप उन्होंने गोकुल के सुभद्र नामक गोप को कन्या भद्रा 
के रूप में जन्म लिया । इसी प्रकार हरिधामा, जाबालि, ब्रह्मापि 
कुशध्वज के शुकिख्वा व सुवर्ण नामके वेदश्ष पुत्र्य, जटिल आदि 
मुनि-चतुष्टय, दीर्घतपा मुनि के पुत्र शुक ( यही दीर्घतपा पूर्व-कह्प 
भे व्यास के नाम से विख्यात थे), श्वेतकेतु के पुत्र, राजपुत्र 
चित्रबीज आदि ब्रह्मवि, देवषि, राजषि एवं ग्रन्यान्य सुनिन ते 
एक कल्प, दो कल्प, यहाँ तक कि सौ-सौ कल्प पर्यन्त तपस्या, 
जप व ध्यात करके नवीन कल्प में. नरलोक में भगवान्‌ के 
आविर्भाव के समय गोकुल में अपनी इच्छा के अनुरूप गोगीदेह 
घारण किया । सभी एक ही मन्त्र का जप करते थे ऐसा नहीं-- 
कोई दशाक्षर, कोई पञ्चदशाक्षर, कोई विशाक्षर, कोई अष्टा- 
दशाक्षर, कोई एकादशाक्षर, कोई पंचविशाक्षर इत्यादि विभिन्न 
मन्त्रों का जप करके सबने सिद्धि पाई है। इनमें अधिकांश सन्त 
कामवीज-पुटित ही हैं । ध्यान भी सब एक ही प्रकार को सूति 
का करते थे ऐसा नहीं है। हाँ, द्विभुज मुरलीघारी गोपवेश 
श्राकृष्ण-पृत्ति के सिवा चतुभुज नारायण-मूत्ति का ध्यान वे नहीं 
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करने छ] अधपलो-लगपली मञ्च i प्‌ ्ील्य पास्‌ण्ड्‌ कैशोर 
अववा नगभनम रवानी की जाय को में जवमा व्ये मनले शे } 


देए हारफावामी, गोपाल के उपासक, एप सिद्धिसम्पल 
घुनिरनों से खीरामचन्द्र के रूप ब लायण्य को देखकर शातरोन्मेषः 
बयः स्वये काल्तान्यावाएन्य होकर उनकी पतिख्य में प्राप्त 
करने की एन्छा की थी । सत्र उनको बह बासना पूर्ण होते का 
अवप्षर नहीं था 1 भगवात्‌ क्षीरामकद्र ने उन्हें आश्वासन दिया 
था कि भविष्य में कण्णावतार के समय दें उनको ग्रहण करेगे 
एवे उनकी इच्छा पूर्ण करेगे । इन मब सुनिर्यों ने गोकुल में 
गोपीरप से अन्सम्रहश किया था । यह विवरण पद्मपुराण के 
उत्तरसण्ट में है | 


26 वामनपुराण में भी इसी एकार का कथा है । इव सब 
गोपियों में से किसी-किसी ने रासारम्म में सिद्धि-लाभ किया 
था । सिद्धि से यहाँ भगवतु-सम्धीग के यास्य चिस्मय देइ समझना 
आदिम । 

मुनियों की आति उपनिषद्‌ अववा श्रनियों ने भी गोपषियों के 
अतुलवीय सोभाग्य को देखकर विस्मित होकर थाद्धापूर्चक लप?" 
साधन किया था एवं अन्त में ब्रजबाम में भोपीरूप से जन्मग्रहण 
किया था । यह विवरण बृहद बाममपुराण में है । इस ज्षेन्न में 
भी बे कोटिकन्दर्पाधिक जावण्य-्सम्पन्न श्रीकृष्ण का रूप दर्शन 
करके कामितीभाव को प्राप्न होकर उनके अति अनुरक्त हुई। 
सागती ने सवयं गोपीभाव को प्राथ होकर श्रीकृष्ण का मंजन 
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किया था । यह कथा पद्मपुराण के सृष्टिखण्ड में है। ये तब मुनि 
एवं श्ुतिवर्गं गोपीभाव-अवशभ्बनपूर्वक समुह या समष्ठि-भाव से 
श्री क्षण का भजन करते थे । ये सभी साथन-परायण थे, सिद्ध नहीं 
थे । किसी-किसी ते रास के पहले सिद्धि-लाभ किया था ! 


साधक गोपियों में से केवल ये ही समहि-भाव से साधन 
करते थे, और सब पृथक्‌ पृथक्‌ साधन करते थे | कोई-कोई व्यक्ति 
भगवत्‌-स्वरूप में अनुरक्त हो कर साधन-कार्य में निरत हुए थे 
एवं बाद में अनुरूप अनुराग को उत्कण्ठा के अनुसार प्राप्त करके 
समय-समय पर एक-एक कर के पृथक्‌ रूप से अथवा दो-दो एक 
हो कर सङ्कबड़ भाव से ब्रजघाम में उन्होंने जन्मग्रहेण किया । 
यहाँ पर 'अनुराग' शब्द से रागानुग भजन की उत्कएठा सम- 
भना चाहिए, स्थायिभावरूप अनुराग नहीं। क्योंकि वह साधक 
देह में उत्पन्न नहीं हो सकला, सिद्ध देह में ही उत्पन्न हो सकता 
है । इनमें प्राचीन व नवीन दोनों श्रेणियों के व्यक्ति थे । जो प्राचीन 
थे वे दोर्घकाळ सै भगवान्‌ के नित्यसिद्ध भक्तों के सालोक्य को 
प्राप्त थे। प्राचीनों दे पहले करों में कुझ्णाबतार के समय सिद्धि” 
लाभ किया था । ये वर्तमान काळ में भी आविशत होते हैं एवं 
भविष्यत्‌ कर्प में भी आविर्झूत होंगे । 

जो वर्तमान कल्प में सिद्धि पाते हैं, वे भी कृष्णाबतार के 
समय आवबिर्भुत होते है । 'नवीन' शब्द से उनको लव्य किया 
जाता है। थे सुब गोपियाँ सानदयोनि एवं देवता, गन्धर्व आदि 
असर्व्ययोनि~ दोनों ही स्थलों से आ कर जम्म लेती हैं । 


मुनिगणों में जो गोपीभाव को प्राप्त हुए थे, उतमें से किसी- 
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बिसी ने रासारन्म के पूर्ष पति आदि शृबुूजनों की अनिच्छा के 
कारण उामलीला में मग न्‌ दे पाने पर धर में अवरुद्ध रह कर 
हो देश्याम फर दिया था। दस प्रकार चे अद्राकुत देह में महा- 
रास में योगदान करने में समर्थ हुए । 


प्रश्न हो सकता हैं, कि को भक्त साधक देह में अवस्थिति के 
समय मिरा, खच, आसक्ति आदि रागानुग-भक्त्यंग के अनु- 
शीलन के उत्कर्षतशसः किसी न किसी जम्भ में पेमभक्ति के लाभ 
में समर्य हए, वे पपञ्चातीत नित्य वृस्दावस में स्थित भगवल्लीला में 
गोपी-देह प्राप्त हुए अथवा प्रपञ्चगोचर चर्तमानकालील कृष्णा- 
बसार के प्रसंग में भूलोक में अर्थात्‌ भौम बृन्दावन में गोपी रूप 
में उन्होंने जन्मन्ग टुण किया । इसे प्रश्न के समाघान के विपय में 
किसीनकियी का सम है कि प्रममक्ति का उदय एवं उसका विलास 
सिद्ध देठ को बिना ही ही नहों गला । इस कारण सले, सान, 
प्रण आदि स्थायिभाव एकमात्र सिद्ददेह में ही आविर्भूत हो सकते 
हैं। इसीजिए पृथ्वी पर कूपावतार के समय ये सब भक्त गोपी 
रूप मे अन्म खेतर सिद्ध गोपियों के संग के प्रभाव से दर्षन, श्रवण 
स्मरण, गुणवीर्तन आदि द्वारा इन सब स्थायिभावों की घा हुए। 
सिद्ध गोपियों का रचख्पलक्षण ही बह है कि उन्हें कृप्शा-बिरह 
का एक क्षण भी झातयुग जैसा प्रतीत होता है। वस्तुतः महाभाव 
का यही लक्षण है । 


इस प्रसंग में किसी-किसी की ऐसी घारणा' हॉ सकती है कि 
एक बार कृणावतार हो चुकने पर सुदीर्घकाल व्यतीत न होने 
तक पुन फृष्णाजतार का झम्युदय नहीं होता अत एब इन सब 
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है। क्योंकि कृष्णावतार के समय से इतर अन्य समय में 
गोपीदेह में जन्म सम्भव नहीं है, एवं गोपीरूप से जन्म 
न होने तक स्मेह, प्रणय प्रभृति प्रेमविछास स्थायी भाव के रूप से 
अ्रधिंगत नहीं हो सकते। इसका उत्तर यही है कि किसी को भी 
दीर्घकाल तक प्रतीक्षा नहीं करती होती । क्योंकि प्रवाह-रूप से 
कुष्णावतार ब्रह्माण्ड भें कहीं-न-कहीं हुआ ही रहता है। अनन्त 
ब्रह्माण्डों में से जिस किसी बिशिष्ट ब्रह्माण्ड में इस समय श्रीक्षष्ण- 
लीला प्रकट हुई है, उपयुक्त भक्त उसी ब्रह्माण्ड में गोपकन्या 
को रूप में जन्म ले लिया करते हैं । यह योगमाया को प्रभाव से 
सम्पादित होता है | सूर्य जिस प्रकार पृथिवी के किसी अंश मे 
उदित होकर दूसरे अंश में अस्त होते हैं ठीक उसी प्रकार श्रीकृष्ण- 
लीला भी एक ब्रह्माण्ड में प्रकट होती है, एवं दूसरे में तिरोहित 
होती है। इस प्रकार प्रत्येक ब्रह्माण्ड में ही भगवस्लोला का 
प्राकट्य किसी न किसी समय होता ही रहता है । सब ब्रह्माण्ड 
ग्रःवर्त्तनशीर है, इसीलिये प्रत्येक लीला ही आवर्तनशील प्रतीत 
होती है । इस कारण किसी भी लीला का किसी भी समय किसी 
न किसी ब्रह्माण्ड में प्रकट रूप में साच्चाकार हो सकता हाहा 
किस ब्रह्माण्ड में वह इस समय प्रकट हे, यह जानना आवश्यक 
है। दिन में किसी भी समथ जैसे सूर्योदय लक्षित हो सकता है, 
हाँ, सभी स्थानों -में नहीं, स्थान-विशेषों भें, इसी प्रकार किसी 
भी समय कृष्णलीला के आविर्भाव का प्रत्यक्ष हो सकता है, किन्तु 
इस निर्दिष्ठ समथ में किस ब्रह्माण्ड-विशेष में बह्‌ प्रकट है यह्‌ 
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जानना अपइबमा है। सं समझा जा सकेगा कि योग्यता 
पूर्ण होने पर हाः को परगना आवश्यक नहीं हती । 

पूरक बिस मे समझता जा सकता हैं कि गाचन-परादण 
गोपी जन दो थालियो मे विमक छै कीई-फोई योथिक्रो अर्थात्‌ 
पूथवद्व हैं, वाईनरीई अगीचको है । याथिकाताण सुनि एवं 
उपीनयद मद से दो पकार की हैं। नयोथिकी-गण प्राचौन एवं 
स्वत सैद से दो प्रकार की है । ये सनी साधिका हैं, सिद्धस्वरुपा 
नही । इनसे अतिरिक्त देवीगण भी साधिकाओं को भाँति वृम्दा- 
बन्ला म स्थान प्राप्त करती हैं। जब भोका देवगणों के 
बीच मन्यस्तर-अवताए के छव में स्पर्गलोक में अंशलः देहधारण 
क्ले हैं. सब्र उनको सन्तुष्ट करने के लिमे छ्लादिसी-शक्ति-रूपा 
वित्प-प्रया-जत भी जँशतः देवलोक में आविर्भून होती हैं। इसके 
पश्चान स्वयं भगवान्‌ रूप से जब वे गुलोक में आविभून होते हैं, 
तब ये सब देनो-यण अंशख्य से एवं नित्य-त्रियागण अंशिनीरूप 
से ब्रममण्डल में जन्म लेती हैं। अर्थात अंशिनी-खूपा निश्यप्रियो- 
जनों की प्राणसली-रूप से ये अशरपा देविषां गीप-गृहों में जन्म 
लेती हैं। इसक अतिरिक्त राधा, चद्घावलो प्रभुति भगवान्‌ की 
सभी नित्य प्रियाजन प्रजभूमि में भगवान के आविर्भाव के समय 
आविर्भूत होती हैं । ये सभी निध्यप्रिया हैं । नित्य सौन्दर्य, वैदरध्य 
आदि गुण भगवान्‌ श्रीकृष्ण की भाँति उनके वित्य भक्तों में भी 
विराजित रहते हैं । नित्यप्रियाश्रों में राधा व चावली के पश्चात्‌ 
विज्ञाखा, ललिता, श्यामा, पश्या, शैव्या, भद्रा, परा, विचिता, 
गोपाली, निष्ठा, पालिका आदि प्रसिद्ध हुँ । चःद्रावली का और 
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एक तास सोमाभा है, राधिका का अन्य नाम गान्धर्वा है। 
अनुराधा ललिता का तासान्तर है। इनके अतिरिक्त खझ्नाक्षी, 
मनोरमा, मङ्गला, विमळा आदि बजयोपियों के नाम सुने जाते 
हुं । इनके सेकड़ों, हजारों यूथ हैं। प्रत्येक यूथ में लाख-लाख 
गोपियों का समावेश है । राधा से कुङ्कुमा पर्यन्त समी यूथेश्वरी 
हैं । ललिता, विशाखा, पञ्चा व शेव्या ये चारों यूथेश्‍वरी नहीं 
हैं। ये लोग अपनी-अपनी इष्ठ राधा आदि के भाव-संरक्षण के 
लिये सख्यप्रीति में निबद्ध हैं । 


नित्यप्रि याये, देवियाँ, यौथिक एवं अयोथिकर साधिकायें--- 
इनकी बात संक्षेप में कही गई । थमवदू्क्ति की आश्वयभ्ता 
नायिकाये स्वकीया ब परकीया भेद से दो प्रकारं की हैं। जिनसे 
अग्नि को साक्षी करके शाखो विधान के अनुसार विवाह किया 
गया है, वे स्वकीया हैं । प्रसिद्धि है कि द्वारिका में श्रीकृष्ण की 
सोलह हजार रातियाँ थीं । इनमें १०८ श्रेष्ठ हैं । प्रत्येक महिषी 
की सहर्र-सहल सखियाँ व दासियां हैं । इनमें सभी रूप व गुण 
में मूल महिषी के अनुरूप ही हैं। इनमें ते जिनका रूप, गुण, 
शक्ति आदि पुरी तरह सहिषीवर्ग के समाव है, वे सखी-पद-चाच्य 
है, किन्तु किञ्चित्‌ न्युन होने से ये दासीपदबाच्य हैं । इन भहिषी- 
वर्गों में सत्यभामा, जाम्बवती, भर्कनन्दिनी, सेव्या, रुक्मिणी, 
अद्रा, कौशल्या व साडी ये आठ प्रधान हैं-इममें से भी रुक्मिणी 
व सत्यभामा प्रधान हैं। उनमें ऐश्वर्याश में रविमणी एवं सौभा- 
प्याश में सत्यभामा उत्कृष्ट हुँ । गोकुल-कन्याओं में से जो श्रीकृष्ण 
की पतिभाव से उपासना करती थीं) वे एक प्रकार से स्वकीया 
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कोडिजी कही हो सकती हैं। क्योकि उनका शीकुप्ण के साथ 
गम्धर्द पाई ये पछा बूना था, मुक्त सप गे-- मबकें प्रति 
प्रन निया महा तआ । जी परकाया 7». उन्होंने अपने-अपने 
हुम मै बत नीड अनु रात के. कारण घोळ गन्नरणो में आत्य- 
समर्पण किया घा पै धर्मतः म्वीकेन सटी हई धी किन्तु प्रीति 
के दशक के दारण भयबान्‌ की पका देसी के रूप में गृहीत 
हुई वरी | परकीया भक्तों का राग इतना प्रबल है कि बह इहलोक 
एवं परलोक किसी की छक नहीं रखना । अर्थात्‌ सामाजिक 
लज्जा, छाम्छना आदि एवं पारलौकिक अघ का भय उल्हें 
अबमेअपने रागविधय से प्रतिनियु्त नहीं कर पाता । परकोया 
शब्द से, ये सभी अन्य की जिवाहिता ही सिमा होंगी-- ऐसा कोई 
क्षअप्राय नहों टै, पके जविवागिता कन्या भी परकीया हो 
सकती हैं । जिते छर्मगसल विषाहेबिधि के अनुसार ग्रहण 
नहीं किया गया अर्धात्‌ जो रब्रकीया नडी, बही परकीया है! 
कुगारियों में से जिन्टने क्रीकण को मन ही सन पतिङूप से वरण 
किया एवे सपनी दरति के लिये बात्माययी ग्रत किया था, थे 
परकीया-पदमाच्य नहीं हुँ । इनसे पृथक अध्याव्य कुमारियाँ 
परकीयाध्प से परिगणिव होली हैं । अवध्य ही सीबररागवशत: 
श्रीकृष्ण-चरणों में आत्मसमर्पण करना भाबश्यक है । जो विधि- 
पूर्वक योपोंके साथ विवाह-बन्धन में बद्ध होकर मन ही मन निरन्तर 
श्रीकुण के सङ्घ की कामना करती हैं-- वे परोहा-संज्ञक परकीया 
हैं। इन सब गोकुलवासियनी विवाहिता स्थ्रियों ने कभी भी अपने- 
अपने पतियों का सङ्ग तहो क्या एवं उनके पतियों ने भी इस 
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कारण कभी किसी प्रकार के अभाव का अनुभव नहीं किया । 
किसी-किसी आचार्य का सत है कि गोयियों के पति पुरुषदेह-घारी 
होने पर भी उनमें से किसी में भी कभी कामविकार नहीं होता 
था । इसे योगसाया का प्रभाव समझता चाहिये । इसके अतिरिक्त 
इन सब गोपियों में से क्रिसी के कभी सन्तान उत्पन्न नहीं हुई । 
केवळ यही नहीं, पुष्पोदूगस तक किसी को नहीं हुआ । इसे भी 
योगमाया का प्रभाव समझना चाहिए । 


सखिया के बिना छीला का बिस्तार ब पुष्टि सिद्ध वहीं 
होती । इसी कारण चैष्णवाचार्यगण लीला के वर्णम के प्रसङ्ग 
में सी की सूकम आलोचना करते रहे हैं । वृन्दावनेश्वरी श्रीराधा 
की पाँच प्रकार की सखियों की बात का प्रसङ्गतः पहले ही उल्लेख 
किया गया है। इनके नाम हैं-सखी, नित्यसखी, प्राणसखी, 
प्रियसखी च परमप्रेष्ठ्सखी । परमप्रेष्ठसखी सर्वाधिक प्रियतमा हैँ । 
पे ही श्रीराधा की अन्तरङ्ग अष्टसखी हैं। इनके नाम हैं--ठलिता, 
विशाखा, चित्रा, चम्पकलता, तुङ्गविद्या, इन्दुलेखा, रंगदेवी व 
सुदेवी । प्रियलखी--कुरंगाक्षी, सुमध्या, मदनालसा, कमला 
माधुरी, मञ्जकेशी, कन्दर्पशुम्दरी, मावी, मालती, कामलता, शशि" 
कला आदि। प्राणसखियों में-शाशिमुखी, वासन्ती, लसिका 
आदि के नाम विशेष रूप से उल्लेखयोग्य हैँ । नित्यसखी कस्तूरी, 
मणिमञ्जरी आदि हैँ । सखी श्रेणी में कुसुमिका, विन्ध्या, धनिष्ठा 
प्रभृति उल्लेखनीय है । वस्तुतः शरीराधा अथवा चन्द्रावली की 
सखियाँ अनन्त हैं । इन सब सखियों में से कोई-कोई यूथेश्वरी हैं 
एवं अधिकतर किसी-न-किसी यूथ के अनुगत हैं । सखियों में आकृति, 
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स्वश्प-स्ववाव ब कार्य गत अनन्त देखिव्य हैं । समी सखियों का 
ऐन शाका य कथ दोरा पर समान भाव से विन्यस्त है। वस्तुतः 
सियो के एम को भुमलपेम की पराकाष्ठा कहने से भी अत्युक्ति 
नहीं हली । सथावि गर सत्य हैँ कि लीला-भेद से बह प्रेम कभी 
राका के प्रति, कभी कुष्ण के प्रति कित्‌ आधितव को प्राप्त होता 


कद 


न 


ह जिम प्रकार राधा को खण्डिता अवस्था में सखियों का प्रेम 
याण बा अपेक्षा राधा की आर अधिक माला मे प्रकाशित होता 
हैँ । क्योंकि खज्डिता राधा का दुःख घुक मात्र श्रीकृष्ण द्वारा हो 
दिया हुआ है। सखिर्वा मन में ऐसा ही अनुसन्धान करती हूँ। 
इसीसे उतके हदय में यह दुध्व अमछा-सा प्रतीत होता है । दूती 
और जब थीराधा ता कठोर अर्थात्‌ दुश्जय मान आविर्ूत होता 
है, सब लकणम सिरए के कारण अत्यन्त विपद्गरल हो जाते हैं। 
इसे कारण यम्ियों वा प्रेम सब राथा की अपेक्षा श्रीकृष्ण के प्रति 
ही कुछ कथिक मात्रा में प्रकाशित होता है । श्रीकृष्ण का दुःख 
शाधायदस ते, ऐसी सखिया की धारणा होती है । एसी कारण 
ग्रद दुःख उन्हें बसहा प्रतीत हावा है । 

सियों के दुध को बात पहले डो कहीं भई हैं! प्रत्येक यूथ 
में अवान्तर गण वर्तमान हैं । इस कारण साखियों के यूथविभाग 
की भाँति एक गण-विभाग भी है; जैसे संखीगण, प्राणसमहोगण 
दत्मादि। अथवा जैसे राधा के यूथ में ललिता का गण, विशाखा 
का गण दत्यादि। एक-एक गण में कितनी सखियों का सन्निवेश 
सम्भव है उसका कोई नियम नही है । पाँचन्छः से आरम्भ करके 
संहस्त-सहुख पर्यन्त सखियों के द्वारा पुक-एक सखी का गण बन 
सकता है । 
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सखियों का एक वैशिष्ट्य यह है कि वे कभी स्वयं श्रीकृष्ण 
के अंग-संग-जन्य सुख की प्रत्याशा नहीं करतीं । उनका एकमात्र 
लच्य है अपनी-अपनी यूथेश्‍वरी को श्रीकृष्ण के संगलाभ से 
सुखी करना । उनका सुख ही सखियो की तृप्ति का एकमात्र 
हेतु है। इस दृष्टि के अनुसार साधारणतः सखियाँ दो प्रकार 
की हुँ--प्रेम, सौन्दर्य, वैदग्ध्य प्रभृति गुणों के आधिक्य के 
कारण श्रीकृष्ण का अत्यन्त लुभावना यात्र व इन सब गुणों की 
न्यूनता! वशतः उनकी अतिलोभनीय गात्री । इनमें से, श्रीकृष्ण 
के सुख के अनुरोध से एवं उससे भी अधिक अपनी यूथेश्ररियों के 
अधिक आग्रह्‌ के कारण, प्रथमोक्त सखियों के भी चित्त में कभी-कभी 
श्रीकृष्श के अंग-संग की स्पहा उदित होती है, जैसे ललिता आदि 
परमप्रेष्ठ सखियो के । 

दवितीय श्रेणी को सखियों में उक्त दोनों कारणों के अभाव से 
कभी भी कुष्णाङ्गसंग की स्पृहा नहीं उदित होती । कस्तूरी 
आदि नित्यसखियाँ भी इसी श्रेणी की हैं । 

सखियों के प्रसंग में आनुर्षञ्चक रूप से दूती के सम्बन्ध में 
भी कुछ बातें कही जा रही हैँ। स्वथंदूती, वंशोदूती, आघ्रदूती 
इत्यादि दुतीगत भेद विचारणीय हैं । स्वयंदूती स्वयं राधा ही 
हं । चंशीदूती श्रीकृष्ण की वेणुध्वन है, जो राधा को छोकलज्जा, 
लाञ्छना, गुरुजतों की ताइना आदि की उपेक्षा करवा घर से 
बन को और कषित करके छे आती है। आप्तदूती कृष्ण की हैं, 
जैसे वीरा ब वृँग्दा । वीरा के वाक्य प्रगल्म होते हैं । वृन्दा स्तोक- 
चाक्य-प्रयोग में निपुण है। असाधारण दूती उनका नाम है, जो 
केवल कृष्ण का या केवल राधा का इूतीकार्य करती हैँ । जैसे 
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मु । जो राधा अ कट्या दोनों की 
कर गाना से यूर्वालनाम करती हैं. ब साधान हैं । इनमें दीन 
| ु हपकारिणी ट, काव वेया हे, कोई लिञ्चिची 

अर्यात्‌ भारिकवसवा संयानिसी है । 

दूनौ एसं सखी के सम्बन्न में और भी बहुत मो बातें कहने 

181 एसक अतिरिक्त प्रकट लोला में सखा, पिताआता, 

परिजन, परिवार प्रभति के सम्बन्ध में भी बहत कुछ कहना 
होगा । स्पगोसकामी एवं अन्योन्य योस्वामि-बन ने बहुत कुछ 
बड़ा है। अब मार्गतस्‍्व के सम्बन्ध में कुछ बाते कही जाती हैं। 

भगवान्‌ लीकृष्ण का परमघाम गोलोक एवं उसका वेभव- 
रवेण गीकुल जश्षवा दिव्यवूल्दावन किम उपाय से प्राप्त होता है, 
थहा यही आलोच्य विषय हैं। प्रमंगत: उनके अन्यान्य धामो को 
आपि के मम्बन्ध में भी सचेत में कुछ प्रकाश डालने की चेष्टा 
कि जायेगी । 

निराकार, लिश्विशेष, निर्गुण ब्रह्मपद को प्राप्ति का उपाय 
ज्ञानयोग है, यह बात अनेक बार कही गई हैं । ठीक इसी प्रकार 
अन्रयामी अर्थात्‌ व्यति, समाप् वे महाम्र्माप्त चियर के अन्त- 
राखी परमात्मा या परमपृष्ण को प्राप्त करने का उपाभ 
व्यासयोग है । बहु भा पसयत अवैक स्थलों पर आलोचित 
हुआ है । ठीक इसी प्रकार साकार सच्चिव्रानन्दसय विग्रह-सम्पन्न 
रसस्वरूप श्रीभगवान्‌ को प्राप्त होने का एकमात्र उपाय भक्तियोग 
है, यह भी कहा गया है । 

किन्तु प्रश्न यह हैं कि स्वरूप कमा है? भक्ति कितने प्रकार 
की है? मक्ति के प्रतिबस्भेक क्या हैं ? एव पर! भक्ति का मुख्य 
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लक्ष्य क्या है? यह सब एवं इसी प्रकार के अन्यान्य प्रश्नों का 
समाधान न होने पर भक्तितत्त्व के सम्बन्ध में सम्यक्‌ ज्ञान नहीं 
प्राप्त हो सकता । चान, इच्छा आदि की भाँति भक्ति मानवीय 
अन्तःकरण की वृत्तिविशेष है। यह्वी बहुतों की धारणा है। किन्तु 
वास्तव में यह सत्य चारणा नहीं है। चित्त की वृत्ति के रूप में 
भक्ति आत्मप्रकाश करती है, यह सत्य है! किन्तु वास्तव मे 
स्वपतः भक्ति चित्त की वृत्ति नहीं है। इसका चित्त की 
वृत्तिरूप होना तो दूर, माथा अथवा महामाया की वृत्तिझप भी 
नहीं है । यह साक्षात्‌ चित्शक्ति का विलाप है, एवं अन्तःकरण 
को आश्रय वसाकर अन्तःकरण की वृत्ति के रूप में भानवहूदथ में 
कार्य करती है। इसका विशेष विवरण क्रमशः समझा जा सकेगा । 
भक्ति को जनुरागन्छप से ग्रहण किया जाय या सेवा-हूप से या 
शात-विशेष-रूप से समझा जाय, मुल में भक्ति का स्वरूप इत 
सबके अतीत है। अगवत्‌-स्वलूप सच्चिदानन्दमथ है। जिस 
शक्ति द्वारा भगवत्‌-स्वछूप की उपलब्धि होती है, वह भी 
साच्चदानस्दमवी है--यह कहना न होगा । सच्विदानन्दमय की 
स्वरूपभूता यह सच्चिदानन्दमपी शक्ति ही स्वरूपशक्ति या 
चित्शक्ति है । सन्धितो, संवित्‌ व ह्लादिनी इसी की तीन वृत्तियों 
के नाम हैं । भगवतू-स्वूप के आनन्दांश के साथ ह्लादिनी शक्ति 
का सम्बन्ध समझना होगा । ह्वादियीरूपा स्वरूपशक्ति के अतिरिक्त 
परमानन्दमय भगवतू-स्वछूप के आस्वादन का दुरा कोई उपाय 
नहीं है। अर्थात्‌ भगवद्वस्तु स्व-संवेद्य है। वें स्वर्ग ही 
आस्वादन के विषय हैं, वे ही आस्वादन करते हैं एवं अपनी ही 
आस्वादनमयी स्वरूपशक्ति इस आस्वादन का साधन है । 
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भगवतु-ःघ रूप मे वावर की विसी छक्ति द्वारा भगचत्स्वरूप 
झी दाल निधि यण्या सम्मद नहीं है । खादियी शाक्त का अनन्त 
पमार नज कोल साम्ना में निश्शलीले झप में विरम्तर 
संघिय हन्ट ह ६ से खेल मे योगदान करना अथबा 
उसके रस का जास्घादन मरना भायाल्छछ जीव के लिए, यहाँ 
तेक कि केदळी पुग के लिये भी असम्भव है । क्योंकि जबतक 
जीव के हदय में पूर्वीलखित स्वद्पर्शाक्त की बुसिविशेष रूप किसी 
शास्ति का घ्रादमवि एवं बिकास सम्पन महों होता, तब तक इस 
जीव के लिए उसो पराकृत शक्ति द्वारा अप्राकृन भगवदघाम के 
जस्त अननुभूतपूर्ण रसविल्‍्ास की चारणा करना सम्भव 
नहीं है 


कछाश्नी शाक्त की चृत्तिरुप जिस शक्तिविशेष की बात कडी 
गई, यही भक्ति ह । यड प्राकृतिक जगन्‌ गो बरतु नहीं है। महान्‌ 
मास्य से जीव के इसे प्राप्त होने पर एसीके आतपं से बह चिदा- 
नन्दय देए प्राप्त करके अप्राफ़ुस राज्य में प्रतेश पने में समर्थ 
होता हैं। यह भगवनुप्रसाद के रूम से स्वयं पी अहतुक भाव से 
जीव के हदय मे आविर्भुत होती है अथवा जीव के साघगन्त्रल से 
उसके हुदय में एकल रामी है, इस सम्बन्ध में विशेष आलोचना 
यहाँ करने का प्रयोजन नहीं हैं। हाँ, यहू कहा जा सकता हैं कि 
अधिकार भेद से दोनों ही इृ्तियोचर होते है । अर्थाल्‌ कटीं-कहीं 
जीव दीर्घकालीन साधना के फलस्वरूप इस भक्ति को. प्राप्त करता 
है, ओर यह भी देखा जाता है कि अन्यान्य स्थलों में विशेष 
साधना के बिना मी स्वयभगवान्‌ की या सक्तविशंष की कृपा 
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के प्रभाव से यह जीव के हुदय में आाविभूत होती है । इसका नाम 
है भावभक्ति । यह एक ओर जैसे साधनभक्ति से पृथक्‌ है दूसरी 
ओर उती प्रकार प्रेमभक्ति से भी पृथक्‌ है । वस्तुतः बह प्रेम- 
भाव का ही परिपक्व परिणाम विशेष है। भाव बीज स्वरूप है, 
प्रेम-भाव-वृक्ष का सुगन्धित फल है। भावन रहने से प्रेम का 
उदय नहीं हो सकता । जिसको साधन-भक्त कहा गया, बह्‌ भाव 
की कारणस्वरूपा है। साधना यथाविधि एवं आन्तरिक भाव से 
श्रनुष्ठित होने पर, भाव को उत्पन्न करके स्वयं भक्तिरूप में परिणत 
होती है । अर्थात्‌ योगशांख में जिस प्रकार योगाङ्भों को भी, योग 
के हेतु होने के कारण, योग रूप से गिना जाता है, उसी प्रकार 
भक्तिञ्ञासत्र में नवविध साधन को भी, भावभक्ति का जनक होने से; 
भक्तिझ्प से ग्रहण किया जाता है। वस्तूत: साधना क्रिया था कर्म 
है, बह स्वरूपतः भक्ति नहीं है, किन्तु भक्ति का अङ्ग होने के 
कारण भक्ति-रूप से समभी जाती है । 


भावराज्य की बात पहले बहुत विस्तार से कही गई है। इस 
भावराज्य में प्रवेश का सुत्र ही भावभक्ति हैं। जव तक जीव के 
हृदय में भाव का उदय नहीं होता, तब तक उसके लिए भावराज्य 
रूप नित्यधाम में प्रदेश बहुत दूर की बात है, क्योंकि भावराज्य 
स्वभाव का राज्य है । जब तक जीव कृत्रिमता छोड़ कर स्वभाव 
के हाथ आत्मसमर्पण नहीं कर सकेगा, अर्थात्‌ जबतक जीव 
अहन्ता व नमतां रूप से स्वत्व व स्वामित्व-वोध, अर्थात्‌ शाखा- 
पहलव युक्त अभिमान, नहीं छोड़ सकेगा तब तक उसका भावराज्य 
मे प्रवेश करना संभव न होगा । जीव नहङ्कारविमूढात्मा हो 
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कर सबब को कला बमलना हैं । यह कनुखाभिसान अपमत न 
होने तक बर फर्म का अधिकारी #ै-कर्मातीत भाव का नहीँ । 
अब गग आर्य सा है, यनी राय साथना हैं । बाद सें कर्म के अतीत 
हो आये पर यह साधना की भाबमाक रूप में परिभव होती है! 
जिस साधथवा खपी कर्म के द्वारा उस पकार भाव-भक्ति का उदय 
होता है, बह बान्तव मे कर्म होने पर भी भक्तों की परिभाषा में 
भक्ति रूप हा गिना जाता है। यही साघमभक्ति है। 


मनुष्य के चित्त के दो पहल हैं। डनम से एकका स्वरूप 
कतंब्मपालन अथवा आज्ञापालन है एवं दूसरे का स्वरूप रुचि 
का उदय होने पर स्वत:सिद्ध हरणा के प्रभाव से कर्मो का अमु- 
प्रत करना हँ! अर्थात्‌ कोई करत्त-य समझ कर कोई कार्य-विशेष 
करने में वृत्त डॉना है, और ऐसे भी व्यक्ति हैं, जो अच्छा लगने 
के कारण ही कार्य विधेष को करने में पयत होते हैं, कर्तव्य समझ 
कर नहीं । जो कर्तव्य समश कर कर्म करते हैं, उनकी प्रेरणा 
का मुल रहता हैं शाख, अथवा गुरुणनों का आदेश कूपी 
वाक्य, जिसको स्थून भाषा में विधिवाब्य कहा जा सकता है। 
किमी विप वार्थ में उसी आन्तरिक रुचि ने रहते पर भी 
केवलमात गरजना वे महाजनो अबबा शास्त्रकारों के आदेश को 
मर्यादा की रक्षा के लिये वह इस कर्म की करने में प्रवृत्त होता 
है। किन्नु किसी-विसी की प्रकृति ऐसी हो गठित होती है कि 
उसे इस कर्म को करने के लिए पूर्वोक्त आदेशवाक्य की आवश्य- 
कता नहों होती । ऐसा कर्म उसकी प्रकृति के अनुकूल होने के 
कारण वह प्रपतो देखि के अनुसार स्वत प्रेरित होकर उसे करता 
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है । उसके लिए गुरुबाक्य या शास्त्रीय विधिवाक्य की आवश्य- 
कता नहीं होती । शास्त्रमतानुसार भक्तिपथ पर ये दोनों ही प्रकार 
के कर्म साधनभक्ति के अन्तर्गत हैं। इनमें से पहला विधिमुलक 
होने से वैधी भक्ति एवं दूसरा रागमूलक होने से राग-भक्ति के 
नाम से परिचित है! वस्तुतः दोनों ही कर्म हैं, प्रकृत भक्ति नही । 

यह जो रागभक्ति की बात कही गई यह प्रकृत रागभर्गित 
नही है--रागभवित की छायामात्र है; क्योंकि प्रकृत रागभकित 
मायाजगत्‌ में मायाधीच जीव के हुदय में आविर्भूत हो ही नही 
सकती । प्रकृत रागभवित-स्वरूपशक्ति का विलास है, माया 
का ब अन्तःकरण का परिणाम नहीं है। प्रकृत रागभक्ति का 
साम रागा-त्मिक्ा भक्ति है-इस छाया-रागभक्ति का नाम 
रागानुगा भवित है । 


प्रश्‍न हो सकता है, किसी-किसी ही जीव के हृदय में इस 
जाति की भक्ति का उदय क्यों होता है? इसका उत्तर देने से 
पहुले जीव के चित्त का विश्लेषण करके देखना उचित है। 
जीवमात्र की ही कर्म के प्रति प्रवृत्ति के मूल में कत्तेव्यताबोध 
अथवा इष्टसाधनताज्ञान वर्तमान है । अर्थात्‌ कत्तव्य समझ कर 
कर्म भें प्रवृत्ति एबं इएप्रापि में सहायक समझ कर कम में प्रवृत्ति 
थे दोनों ही जीव में देखी जाती हैं । अवश्य ही किसी में एक का 
प्राधान्य व दूसरे की गोणता रहती है एवं किसी में दूसरे का 
प्राधान्य क प्रथम को गोणता देखी जाती है। इसका कारण 
प्रकृतिगत वेचित्य है । कहना न होगा, एक हो जीव का कालभेद 
च अवस्थाभेद से दोनों प्रकार का भाव देखा जा सकता है! 


अपद व्ण र 
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भायबुनडिए शार्प विज्ञान द्वारा शामित होने पर, कैदी 
भिन कलानी ह] वल्लन-्सस्परदाय में इसीका दूसरा नाम 
मणयान्मालव है। उसी इकार भगवदबंबित बदि बिषिमूलक 
न की बार पछ के गजारासिण राक हो तो वह रागावुया 
भावन के खमे पारय होती हे । वळाभसस्म्रदाय में इसी 
भक्ति का नाम पुप्रन्यजिन है। 


रागानुगा भवित एवं बंधो भकिट दोनों ही कर्म या साधनहप 
हैं । रागानुगा भक्ति के, रागात्मिका भक्ति के अनुकरण खम से 
अनुष्ठित होने पर, सरळ वे सहज उपाय से आवन्अगलू में हवरूप- 
स्थिति का पथ खुल जाना है। इस कारण आचारसगण ने रागा- 
स्मिका अविन का आदर्श सामने रख कर रागातुदा अवित का 
अनुपान करने की व्यवस्था बनाई है । 


रामास्मिमा अविल के का मझया ब सम्बन्धहूपा भेद से दो प्रकार 
की होने से रागातुसा भवित भी दी घकार की हैं | एक कामानुगा 
एवं दूसरी सस्वस्धानुदा। काम शब्द से सम्भोतेच्छा समशझसी चाहिए। 
हजधागी गोपियाँ जो सीकृष्ण में मिलिय होसे की दरा करतो 
शी, उसरा एकमात्र उद्देश्य अपना सु दै कर खीकप्ण को सुखी 
करना हैं, किसु धीड़ाब-माजु प्राप्त करके स्वयं सुश्री होना नहीं । 
बयोकि समर्था रात का तात्पर्य स्वार्थ में नहों, केवल पर्थ में है। 
कुंब्जा को काम प्रकृत कामपदवाच्य नहीं है। इस कारण कुब्जा 
की भवित का गोपियो की रागात्मिका भषित की कोटि में निवेश 
नहीं किया जाता | श्रोक्षण्ण के प्रति मोपियों की इस कामछपा 
भवित के प्रतिबिम्ब खूप में कामानुगा मिति का उदय हुआ करता 
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है। नित्यलीला के परिकर ब्रजवासी भक्तों के भक्ति-सौभाग्य 
की बात सुन कर जिनके हृदय में ऐसा भरत होते के किए वासवा 
उत्पन्न होती है, उन्हें इन भक्तों के भाव, वेश, प्रकृति, आचरण 
प्रभृति को छेते हुए अन ही मन उनका अनुकरण करना चाहिए । 
क्रिया व भाव दोनों ही अनुकरणीय हैं। अनुकरण का उपाय है-- 
उक्त लीला-परिकर भक्तों के भावादि का निरन्तर स्मरण । इस 
प्रकार श्रनुकरणीय भवत का एवं उसके आवरण, स्वभाव आदि 
का निरन्तर स्मरण करते-करते देह समाप्त होने पर, दिव्यदेह 
अर्थात्‌ सिद्वदेह चा भावदेह प्राप्त करके, इस भक्त के अनुगत भाव 
में ब्रजघास में स्थिति प्राप्त होती है । मथुरा वृन्दावन आदि लीला 
चामा में अपनी अवस्थिति, स्थुछ देह में हो अथवा मनोमय देह में 
कल्पना द्वारा हो, प्रतिष्ठित होते पर फिर किसी चिन्ता का 
कारण नहीं रहता । कामरूपा भक्ति के अनुकरण से जीव कामा- 
नुमा भक्ति का अनुष्ठान करता है । प्रकृति के अतिरिक्त अन्य 
के लिए इस भक्ति का अनुशीलन सुसाध्य नहीं है । किन्तु कभी- 
कभी प्रकृति-भाव का अनुकरण करके पुरुष भी इस भक्ति का 
अनुशीलन करते हैं! दृष्टान्तस्वलूप दण्डकारण्यवासी मुनियो की 
बात कही जा सकती है । इन सब मुनियों ने जिस सतित के अभाव 
से जन्मान्तर में गोपीदैह प्राप करके धीकृष्ण-सङ्क प्राप्त किया था 
वह कामानुगा भक्ति है। रागात्सिका भक्ति का और एक भेद है, 
उसका तास सम्बन्धरूपा भक्ति है। त्रजधाम में जो श्रीक्षष्ण के 
साथ किसी-न-किसी प्रकार के सम्बन्ध का अभिमान रखते हैं, वे 


ही इस भक्ति के आश्य हैं। नन्द स्वर्यं को श्रीकृष्ण के पिता- 
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झप मानने थे, यशोदा सालू-रय । योगों मे से कोई कोई दास-छप 
में कई ससा रुप ये जनिमात करते थे। वियी-डिसी के अभि- 
नाय में मित्रभाद भी चा काईजीई एक साथ ही, शीक्षण्ण के 
याथ नाँच घरदार के सप के संपकिलि रहते का अनिमान करते 
थे। इस सम्क्धन्तता भतित के अनुकरण से भवनगण कोई स्वयं 
को पिता रूप, कोई माता झप्र एवं अस्य कोई सखा, दास था 
अन्य परम समसझते है । 


ही, 


साधन भनिन की जिन दो थेणियों की बात कही गई है, उनमें 
में रागानुगा भषित की बात अभो हुई । वैध भविन के चौसठ अंगों 
के साथ अनुप्रित होने की व्यवस्था है । किन्तु छार्यतः इतने अंगों 
का अनुदान आवश्यक नहीं होता । उनमें से गुझयादाश्॒य, उनके 
धाम से शिक्षा म दोक्षा लेना सादि सब्यफिशा अधिक उपयोगी 
है । चस्तिामृतकार नें बैघी भव्ति के पानि अंगों का उल्लेख किया 
है । बचा -- साधुसंग, नामकीसंत, भागवतभ्वण, माथुरमण्डल-वास 
एवं द्धा के साथ धीव की सा । जीवगीरबामी ते बची भक्ति 
के ग्यारह अंगों का उल्लेख किया टै. “बगादि नी साधन भवित 
उनके अन्तर्गत है। जगे--शरणागति, मुख्येवा, श्रवण, कीर्तन, 
स्मरण, पादसेवा, अर्चता, वन्दना, दास्य, सख्य च आत्मनिवेदन । 
वेधी भक्ति का विश्लेषण करने पर समझा जा सकेया कि 
यह काय, इन्द्रिय ब अन्तः करण द्वारा भगवान्‌ की उपासना 
है। बहु उपासना अपराधर्वाजत हो कर करती होती है, 
नहीं तो उपासना का सम्यक फल-्लान चहीं होता । अपराध 
दो प्रकार के होते हैं सेवापराघ य ध सेवा 
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अपराध अनेक प्रकार के हो सक्ते हैं-आचायंगण ने ६५ 
प्रकार के अपराधों का उल्लेख किया है। मामापराध दस 
प्रधान हैं। वैधी भक्ति के विभिन्न अंगों के दर्शन से प्रतीत होता 
है कि यह अनेकांग है, किन्तु वास्तव में वैसो नहीं है । वैधी भक्ति 
एकांग भी हो सकती है, अनेकांग भी हो सकती है। अर्थात्‌ भ्रधि- 
कार-विशेष से एक ही अंग का अनुक्ठान कर के भी वैधी भक्ति की 
साधना की पूर्णता हो सकती है। अनेक अंगों से समवेत साधन 
में पुर्ण फल प्राप्त होगा, इसमें सन्देह ही नहीं है! एकमात्र श्रवण 
द्वारा परीक्षित्‌ सिद्धकाम हुए थे । इसी प्रकार शुकदेव ने एकमात्र 
कीर्तन द्वारा ही सिद्धि प्राप्त की थी । एकमात्र सख्य द्वारा अज्जुन 
ने, सेवा द्वारा इनुमान्‌ ने, स्मरण द्वारा प्रह्वाद से एवं आत्म« 
निवेदन द्वारा बलि ने सिद्धिलाभ किया था। अम्बरीष की भवित 
अचेकांग थी । यह भी शास्त्र में उल्लिखित है! 


र 
भावराज्य व छीलारहस्य [गो 

उमये पहले ही माप्राययाव सै सोन प्रकार की भवित का 
उल्ट्ल किया हैं । इनसे से साधनन्भक्ति का अनुदान करते-करते 
इस भवित के प्रभाव से किर्मी-किसी के चिच मे भावभक्ति का 
उदय होता हैं। किन्तु जो ऑर अधिक आग्यवानु हैं, वे साघन- 
अजित का अनुप्रान किमे बिता भी भववतुकया से अथवा भगवद- 
भनन को कूपा से आवर्भाषत को प्राप्त करते है। जो इस प्रकार 
भाव की उपलव्धि करते है तय जो आाचनन्मजित के अनुपठन के 
पल्‍मम्बध्प भाव उपलब्ध करते हैं, इन दोनों पकार के भवनों में 
बोर्ड पार्थक्य नदी हैं । भाव प्राप्त होने पर ही भरित-पाषता का 
पावत स्वर समाप्र हो जाता है। क्योकि भाग अधाकत नित्य" 
सिद्ध वस्तु है। बह स्वस्पशतित सो वादिनी शबित को वृति 
हैं। जिस मवनडूदय में भाव का उन्मेष होता है उसकै देह 
इम व अनःकरण क्रमशः अयाकुम आकार धारय करते हैं। 
सब उसकी देश गिद्धदह नाम से परिजिते होती है। दस देह में 
इन्द्रिव व अत्त:हरशा की वृलि यथावत्‌ रहती हुई भी त 
समान होतो है । यह भावदेह आवञगत्‌ की अधिवासी हैं-यहु 
कहुना न होगा ! 

भाव-भक्त के परिपक्व होते पर प्रेसभक्ति का उदय होता 
है। प्रेम सूर्य स्वरूप है, भाव उसी की एक किरण या कणा है। 


0000] 


आर्दित दा सरर हे, क्‍यों 
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भे के आवायथूत भक्त में 
कि एथ रार अगवतृ- बलूप श्री पलत 
फक नमे पर सा लिमिल हापा में जारधाशमान हीतो हैं । क्योकि 
अका मी पफ्रोज मे जा वीविष्य ललित होता हे, ठोक बैसे 
| भसनत में थी पकतियस विचियता लक्षित होती है । 

मन छम गा जो अआर्णी-विभाग विषा उरे स्थूल दि के 
अनमार सम्झना हया: सूस हा से प्रम के अनन्त प्रकार 
हु । पसभक्तिन्स्य के प्रलक सब्य में असुझ्स्य प्रकार का 
कशधप्ट्य यर्दवान है, जिसके फलस्बश्प एक भक्तिरममें दुगे 
अस्िनरम के साथ आरबादनगल नमता घडी रहंती। सजातीय 
ज्यू भु भी पक पकार का पावकस है । विज्ानीय रस मे भी ठीक 
एका हौ 21 अर्धान्‌ गानाभक्ति से दारगर्भाक्त के सील जिस प्रकार 
मीन | वेलक्षण्य अगस्त परदार वाग ४, जैसे ही केवल 
शान्सर्याक ते भी अधार नदो में अन्त अकार का बैल- 
क्षण है1 कियन बही गही, कोड एके सबान्तर स्सास्वादम 
भी दो दाक तक टीम एक-जैया नहीं र, एवं हो भी नहीं सकता । 
प्रतिक्षण हो अभिमन आस्वादन परस्फुट ही रहा है। अनन्त रों 
का अपार समुद्र है - जिसने प्रतिक्षण मुतत साव-मायत के 
छिलोल से अभिनव आस्वादन उम्मेधित ही रहा है । यही लीला- 
विलास की अतरिन्त्यत्मादुरी है । 


इस रसन्समुद्र की तरङ्ग प्रेसभक्ति की भित्ति पर स्वभाव 
के प्रभाव से अनन्तरूपों में क्रीडारील होती हैं। प्रेमभभित के 
पश्चाद्‌ और किसी अभिनव जाति की मत का निर्देश नही 
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पाया जाता । किन्तु प्रेसभक्ति का ही उत्तरोत्तर बिलास सहा- 
भाव पर्यन्त लक्षित होता है। थे विछास संख्या व प्रकार की 
दृद्रि से भ्रगणित हैं! जिनकी विश्लेषण-शक्ति जितनी तीक्ष्ण हो, 
वे उतने ही सूकम विलास तक दर्शन कर सकते हैं। अस्त 
होते हुए सूर्य के रक्त-राग से रञ्जित मेघमाला भें जैसे एक 
के बाद एक असड्भुच बर्णो का सक्निवेश देखा जा सकता है, 
किन्तु एक वर्ण कहाँ समाप्त होता है एवं दूसरा कहाँ से आरम्भ 
होता है- इसका निर्देश सम्भव नहीं होता--प्रेमभक्ति का विला 
भी ठीक वेसा ही है। तथापि आवार्यगण ते मन्दमति जिञ्ञाबुओं 
के प्राथमिक वोध के सौकर्य के लिये एक स्थूल श्रेणीविभाग 
किया हे एवं प्रत्येक श्रेणी का लक्षण कहा है। रसिक एवं 
भर्छि-जिज्ञासू इस विश्छेषण-प्रणाली का अनुसरण करके एक ओर 
जैवे इस सब विलास की प्राप्त कर सकते हैं, उवी प्रकार दूधरी 
ओर अभिनव भिन्न-भिन्न विलास का उद्धावन व परिचय- 
ग्रहण भो कर सकते हैं। ये सभी स्वरूपशत्ति की वृत्तिझूप 
नित्यसिद्ध भगवद-भक्तत हैं । 

लिसको हम लोग वृत्ति समझते हैं, भाव-जगत्‌ में उसके 
अधाकृत आकार व प्रकृति लक्षित होते हैं। वृत्ति की जैसे कोई 
नियत संख्या नहीं है, वेसे ही ये सब आकृति व प्रकृति भी 
असङ्ख्य हैं। ये सभी कला हैं अथवा चिद्दाचन्दमयी कला हैं । 
ब्रह्मसंहिता की भाषा में येही आनत्द-विन्मय-रस-प्रतिभावित 
कला हैं। साधारण मावा में इन्हीं को गोप व गोपिकाये कहा 
जाता है। 

भक्तिशास्त्र की परिभाषा की चर्चा करने पर देखने में आता 
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है कि छा छर्न आव इन दोनों अर्थों में शक्ति शब्द का प्रयोग होता 
है । पहले जिस माधन-भक्ति की बत छड़ी गई है, जिसके निर: 
चर अनुझोलन से आकष का उदव होता है, बढ़ चेष्टारूपा भक्ति 
ह । यह भाव को कारगनरवहप है । फिल भाव की कारयस्वरूप 
बहा भी भक्ति में हैं। बह रनाबम्था में अनुभाव रुपसे वणित 
द्रोी है। अर्थात खा से भाव उत्पन्न होना है एवं भाव से बेशा 
उत्पन्न होती है! दोनों ही चेएा-सपा भक्ति हैं, इसमें सन्देह 
नहीं । इसमें से एक मान ही कारण-स्वरूप है, इसे साधनभक्ति 
पाडले हैं, एवं दूसरी भाव की कार्य-स्वालप है, इसे अनुभाव कहते 
हैं। आव भी इसी प्रकार हिविध है, एक स्थायी भाव, दूसरा 
संबारी भाव 1 जो न्थावी भाव है, उसे साधारणतया केवल भाव 
अथवा रति कहा जावा है । यही प्रेमका अद्भूर-स्वरूप है। प्रणय 
आदि अतस्थाय प्रेम के हो मिन्न-भित्त विनास मात्र हैं । बह बात 

एसे ही कही गई है। सारी भाव स्थायी नहीं, व्य्रभिचारी 
है। यहाँ उसकी चर्चा आवश्यक नहीं है। यह जो स्थायी भाव 
है, जिसका साधारणतः रति छधवा भाव नाम से उल्जेख किया 
जाता है, वह बुद्ध सच्च का विशिष्ठ रूप हुँ । भगवान, की स्वयं- 
प्रक्राश रबसूपशवित की जो वृशियाँ हैं, उनमें संधिद्र नामक बृत्ति 
को शुद्ध सस्व कहा जाता है। यह माया माम्नी बहिरज़ु शक्ति 
की बृत्ति नहीं है। सुतरां शुद्ध-सत्व-विशेष के लाभ से भाव का 
वर्णन करने से प्रतीत होता है कि वह आचार्पो के मत में संविद 
न छ्वादिनी शक्ति का समवेत सारांश है । महाभाव की सविशेष 
आलोचना करते समय इसका निरूपण होगा । 


ऋषि 
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भाव की अभिव्यक्ति चित्तवृत्ति में होती है। जब भाव 
आविर्भूत होता है तब वह चित्त की वृत्ति के साथ अभिन्नरूप 
से ही प्रकाशित होता है। भाव स्वयंप्रकाश होते हुए भी प्रकाश्य- 
रूप से आविर्भूत होता है। केवल प्रकाश की दृष्टि से चढी, आस्वा- 
दन की दृष्टि से भी ऐसा ही होता है। यह स्वयं ही 
आस्वादस्वरूप है, अथच यही भगवदधिषयक आस्वाद के कारण- 
रूप में परिणत होता है। भावव रति को वर्तमान प्रसुद्ध में 
अभिन्नार्थक ही समझना चाहिए । 


साधन-अभ्यास के बिना भी कहीं-कहीं सहसा भाव का 
आविर्भाव होना देखा जाता है, यह पहले कहा गया है। यहाँ 
पर भगवान्‌ की अथवा भगवदूभरवत की छुपा को ही उसका कारण 
समझना होगा । भगवान्‌ की कृपा के विभिन्न उपायों में से वाक्य 
एवं दृष्टि--ये दो प्रधान उपाय हैं । किन्तु कहीं-कहीं भगवदरवाकय 
अथवा भगवान्‌ की इष्टि न रहने पर भी भगवतृक्कपा संचारित 
होती है । यह कृपा भीतर-भीतर होती है--यह आखरकुपा है । 
दृष्टि अथवा वाकय से इसका कोई परिचय नहीं मिळता । इसी को 
हार्द कहते हैं । 


किसी के चित्त में प्रेम के अद्कुरस्वरूप भाव के उदित होने 
पर उसके जीवन व चरित्र में जो लक्षण प्रकाशित होते हैं, उनमें 
से प्रधान कुछ-एक यहाँ लिखते हैं यथा-{१) ज्ञान्ति--चिंत्त 
मे क्षीम उत्पन्न होने का कारण विद्यमान रहने पर भी ्षोभहीन 
अवस्था रहते का तामान्तर क्षान्ति है। जिसके चित्त में 


शाक्रशसङ्ग : १९६ 


आत जाग उण है, पाके लिए पक्लान्लि का उदय गक अव्यर्थ 


[41 साजयुवद जीव अवय का एक यूट समद भी बचा 
नए नहीं कर्ता । 
(३) अन्तःकरण में भार रफुट होले पर दस्िगन्याद्य बियो 


में भनि नहों रहती, अर्थातु विवसनमांत्र के प्रति वितृष्णा उदित 
होना हू । 


(४) माना विध्यों में उत्बर्ग होने पर भी चित्त में उल्लास 
नहों रहता । इसे अक्वा में झमिमात विगलित हो जाने से इसे 
मानग्रन्यवा कले हैं । 

( ५ ) भगवाम्‌ को धाप्र करने की खत्याट आशा मर्वदा हो 
दय में अगी रहती है । यह आशाबन्ध नामक अवस्था हैं । 

(६ ) अपनी इृष्ठआपि के लिए तीज रोष झत्पन्त होता है। 
दस अबस्था का याम समुस्कष्ठा है । 

(७ ) इस अवस्था मै सर्वदा भगवान्‌ का नाम लेना अच्छ 
लगता है एवं भगवान्‌ के गूण-कोत्तंत करने में प्रासक्ति उत्पन 
ट्ठीली है । 

( ८) भगवान्‌ के बास-स्थान के प्रति त्रीति उत्तल होती 
है इत्यादि । 


इन सब लक्षणों के द्वारा विवेकशोल मनुष्य समझ सकता है 
फि उसके या अन्य किसी के जन्‍त करण में भावका संञ्चार हुआ 


इक ह 
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है या नहीं । क्योंकि ऐसी अवस्था भी हैं, जब भाव का सञ्चार 
ने रहने पर भी बाह्ृन्हष्टि-सम्पन्त लोग उसे भाव समझते हैं। 
इस अवस्था का नाम भावाभास है--इसमें वास्तबिक भाव का 


कोई-कोई गुण प्रतिबिम्ब रूप से दिखाई देता है, किन्तु यह प्रकत 
भाव नहीं है| 


भाव अथवा रति के मुख्य एवं गौण दो प्रकार के लक्षण हैं; 
इनमें --भगबद्विषय में एकतिष्ठ स्पृहा--यही भगवत्पाध्ति का 
घुर्य उपाय है! यही प्रकृत घाव है। किन्तु आभासात्मक रूप 
में इस एकतिष्ठ स्पुहा का अभाव दिखाई देता है। ऐश्वर्य की 
आकाङ्षा अथवा मोज्ञ की आकांक्षा वर्त्त रहने से भगवदू- 
विषयक एकनिष्ठता में चुटि होती है। अर्थात्‌ जो भावुक है वह 
एकमात्र भगवान्‌ से इतर और कुछ नहीं चाहता, ऐश्वर्य उछका 
प्रार्थवीय नहीं है, एवं मोक्ष भी प्रार्थनीय नहीं है। एकमात्र भगवत्‌- 
प्राप्ति ही उसका लक्ष्य है। भाव अत्यन्त दुर्लभ वस्तु है, मुक्त 
पुरुष भी समस्त तृष्णाओं को छोड़कर उसका अन्वेषण करते द्र! 
अन्वेषण कै फलस्वरूप कोई-कोई इसे प्राप्त करते हैं; किन्तु सब 
नहीं। भाव इतनी गोपनीय वस्तु है कि स्वयं भगवान्‌ भी भजन- 
शीळ भक्त को सहज में इसे नहीं देते। जिनके हृदय में भोग 
अथवा मुक्ति की आकांक्षा वर्तमान है, जिन्हें शुद्धा भक्ति प्राप्त 
नहीं हुई है, उनके हृदय में भाव अथवा रति का आविर्भाव नहीं 
होता। जो-आविर्भूत होता है, वह प्रकृत भाव नहीं, भाव का 
आशास-मात्र है। यह आभास कहीं प्रतिबिम्ब और कहीं छाया 
रूपसे आत्मपकाश “करता है।' प्रतिबिस्व भावाभासः कशो ने 
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कमी साधक ल रिक जन की शि सें आने पर पूर्ण-भास रूप में 
पुजा गया ही । हद लयको न्युन उउ जानी हैं । भोग अथवा 
आग की आएकि ही शाल साव नी छप्याधि #1 इस उपाधि 
का उन रए दिदा सति गरा अक्का नहों रह सकती। 
भावोदय के जो साधारण लक्षण ह, च सत दिखाई देने पर भी 
भावरूप में उनके कार का निर्णय करना सर्वदा संभव नहीं 
होता 1 क्योंकि भावाभात में भी ये लक्षण उदित हो सकते हैं। 
इस कारण एक स्पुहाहुप मुख्य लक्षण के द्वारा ही भाव का ठीक- 
ठोक परिचय मिळना हैं| पिबस्व सप भाचामास कब उसन्न 
होता है ? जब मोगार्थी या मोक्षार्थी भक्त देवात्‌ किसी समय 
सदमक्त के सेक के कारण कीर्सनादि का अनुसरण करते हैं, तब 
भवत के एदयाकाद में स्थित आवन्स्पी नख्रमा का प्रतिबिम्ब 
सस्वार-झुप के सदभवत के संतर्श बक्षतः आविशृतत होता हैं। यह 
प्रतिविभ्य-रप से आभाय है, किन्तु इससे भी निकृए आभास भी 
होतः है, जिसे छाया कहते हैं। उनमे प्रकृत भाव का किंञ्चित्सात्र 
पाहश्य दिखाई देता है। प्रतिक्रिय आामापरूपी होने पर भी 
स्थिर होता है, पर छाया चन्चल होती है। छोकिक कॉतूहूल जिस 
प्रकार स्थायी नहीं होता उसी प्रकार कौतूहलमय छोमाभास 
भी स्थिर नहों होता । किन्तु यह भी बृथा नहीं है। जीव का 
दुःख नह करते का असाधारण सामथ्यं इसमें भी है। किन्तु 
यह बास्तविक लाभ तो नहीं है। क्योंकि प्रतिडिम्ब अथवा 
छायारुपी आभातभय भाव से प्रेमभक्ति का उदय नहीं हो 
सकठा एवं प्रेममक्ति न होने पर अगवद्दर्शान भी नहीं होता । 
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सुतरां भावाभास से कभी भी भगवद्द्शन की आशा नहीं की जा 
सकती--ऐश्वर्य, मुक्ति, दुःखनिवृत्ति आदि नाना प्रकार के फल 
भावाभास से भी प्राप्त हो सकते हैं, किन्तु भगवतृ-प्र मलाभ सुदूर 
पराहत है। एकमात्र भगवावू को ही चाहता हूँ, और कुछ भी 
नही चाहता, यहाँ तक कि मुक्ति ब दुःखनिवृत्ति भी नहीं चाहता, 
ऐश्वर्य भी नहीं खाहता--ऐसी एकनिष्ठ स्पृहा न न हो तो कभी भी 
भगवत्‌-साक्षात्कार नहीं होता । हाँ, यह सत्य है कि भगवान्‌ या 
भक्त की कृपा हो जाने पर आभास-रूपी भाव भी पूर्ण एवं वास्त- 
विक भाव-झूप में परिणत हो सकता है । दूसरी ओर अगवदू- 
भक्त के प्रति अपराध होने पर भावाभास भी क्रमशः क्षीण होकर 
नष्टप्राय हो जाता है। केवळ यही नहों, भगवान्‌ के प्रियजनों 
के प्रति अपराध हो जाने से भाव भी अभाव-रूप में परिणत हो 
जाता है एवं आभास आदि आकार धारण करता है। कभी-कभी 
भाव का आकस्मिक उदय दिखाई देता है। उसे पूर्व जन्म की 
साधता का फल समझना चाहिए । क्योंकि बहुत वार ऐसा हता 
है-कि साधन सुसम्पन्न होने पर भी बिघ्नवशतः उसके फल का 
उदय स्थगित हो जाता है। बाद में अवसर पाते हो यह फरु 
अकस्मात्‌ प्रकट हो जाता है । 


भाव घनीभूत होने पर प्रेमख्प में परिणत होता है। यह 
प्रेम ही प्रेमलक्षणा भक्ति के नाम से भक्तिसाहित्य में प्रसिद्ध है 
इसमें ममता. अथवा मदीयता भाव अत्यन्त प्रबल रूप में प्रकाई 
पाता है। भाव जिस प्रकार साधन से उत्पन्न होता है, पुनः बिन 
साधना के भवत या भगवान्‌ की कृपा से भी उत्पन्न होता है, उरस 
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प्रकार प्रस भी कहो कही भाव से उतान्म होता है और कहीं 
भरग सा ससवान्‌ का साजान कुवाय उत्मस्त हाता हैं। साधना 
सयः रप माग व रामयायं म उवप दा रकार की हैं। 
इस कागल मालननजोन। आव भी दो प्रकार का होता है: अर्थात्‌ 
वधी साधम भजित से उत्पन्न भाव पव रागानुगा साधनभवित से 
दन्य भावो मे रबरूपनः मैलक्षास है । इमीलिए भाव-अयस्था 
में छनलीन होते पर मी मागगन पार्धकय के चिल्ल पुरी तरह 
अपमोत नहीं टोले। त्रम के विषय में भो ऐसा हो समझता 
कडित । क्योंकि साधन स उत्पन्न भा दो प्रकार के होने से 
भोक-्जनिए प्रम भी दो परान का है। वैज माधत-भतित-जनित 
भाव से उस्मम्स पम मे माहास्म्यज्ञान बा मेड्तर्यज्ञान मिश्रित 
रहना है। अर्थात्‌ पैस के विधयभूत अघवान्‌ अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड 
थे बन ण्यादि के परम आधिद्राया हैं; ने गज ब गर्वशकितिमात्‌ 
छुँ; उनमें अप्र और नोई नहीं, सहाँ तफ कि उसके समान भी 
कोई नहों । थे सौन्दर्य, लावण्य, औदार्य आदि अनल कत्याण- 
गुणा के आदार है; ऐसा भगवत महिमा का झोत इस जाति की प्र म- 

किले में विद्यमान रहना है। किन्तु जी अ मभतरिल रागानुगा 
साधत-भवित-जनित भाव से उत्पन्न होतो है, बढ़ शुद्ध या केवल 
है। उसमें महातम्यशञान मिश्रित नहीं रहता। 


प्रेम के उदय में बिब्लेपण करने की प्रक्रिया के भेद के अनु- 
सार भिन्न-भिन्न क्रम दिखाई देते हैं। उनमें से सर्वत्र परिचित 
प्रसिद्ध क्रम बह है -प्रथम श्रद्धा, द्वितीय साघुसखुँ, सुती यन्भजन" 
क्रिया बतुब-अनर्थनिवृत्ति यही मुतत भाव है पद्मम निष्ठा 
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षष्ठ रुचि, सप्तम आसक्ति, अष्टम भाव, नवभ प्रेम । साधनभन्ि 
से प्र मभक्ति के उदय का यही क्रम है। इससे समझा जा सकेगा 
कि साधनभक्ति के उदय से पहले श्रद्धा ब सत्सङ्ग आवश्यक है। 
साधनर्भक्ति एवं भावभक्तिं के अन्तराल में चार पृथक्‌-पृथक्‌ 
अवस्थाय वर्तमान हैं। साधनभक्ति के द्वारा समस्त अनर्थो की 
निवृत्ति हो जामे पर साधना की आवश्यकता नहीं रहती । तब 
क्रियानिवृत्ति होती है! किन्तु निष्ठा नामक एक अभिनव अवस्था 
का उदय होता है। अनर्थनिवृत्ति न होने पर्यन्त निष्ठा का आवि- 
भाव नहीं हो सकता । निष्ठा से उत्पन्न होती है रुचि अर्थात्‌ 
अच्छा लगना, एवं उसके फलस्वरूप होती है आसक्ति, जिससे 
यथासभय भाव का आविर्भाव अवश्यम्भावी है । प्रेम के पश्चात्‌ 
और कोई पृथक्‌ अवस्था नहीं है। किन्तु न रहने पर भी प्रम 
के विलासरूपी अवस्थाएं अवश्य ही हैं, जिनका विशेष विवरण 
बाद में दिया जाबेगा। ये सब विकास साधकनदेह में अत्यन्त 
दुर्लभ हैं, नही ही दिखाई देते यह भी कहा जा सकता है। किन्तु 
ये सिद्ध देह के स्वाभाविक धर्म हैं। , 


प्रेमभक्ति के उदय के सम्बन्ध में : किती-किसी ` आचार्य का 
अपना विशिष्ठ मत है। तत्त्वविश्लेषण की दृष्टि से यह मत भी 
सर्वथा उपादेय है, अतः यहाँ उसका भी संक्षिप्त विवरण दे 
रहे हैं । इस मत के अनुसार जीव-मात्र हो शुद्ध प्रेमभक्ति का अधि- 
कारी नहीं. है। जो प्रेमसक्ति भगवान्‌ के विशेष अनुग्रह के बिना 
किसी जीव को नहीं प्राप्त होती वह जीवमात्र की प्राप्य नहीं है 
जिस पर श्रीभगवान्‌ को कृपा होतो है, केवल वही उसका अधि- 
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कारो ते, हुमर नहीं । देव जीवों में से जिसको भगवान्‌ अपनी 
असाधारण कृष का पात्र बनाना चाहत है, सबसे पहले वह 
सत्य (वास करता है। एयक पश्चात्‌ पाॉन्चर्या आदि के फल- 
स्वरूप पख संयाति घरण वा बिंद्धान्तछबण, दैनिक सेवा 
एवं अन्याय भनसुन्क्रिया के अनुपान के फलस्वरूप छापा-पथ 
{मार्य ] में दाच उत्पत्त होती है। तब अचणादि के अर्नित होने 
पर चित्त सं भगवान्‌ का नागैश होता है. जिसके फलस्वरूप 
चित्त निर्मल होकर उज्ज्वल छस घारण करता है। श्रवणादि 
का अनुप्ठात सव भी पहले की भाँति चलता हो रहता है। इस 
प्रकार दीर्घकाल व्यतीत हनि पर भगवान में रुचि उत्पन्न होती 
है । कहना न होगा कि भगवद्दर्शन असी भी सहो हुआ है। सुतरां 
इस मँचको परोळ साचि करा जा सकता है । अर्थात्‌ जिस 
अनिता विधय पहल अनुभव के विधय-हप में आविर्भूत नहीं 
टका हैं, बढी परोक्ष रूचि हैं; अर्थात प्रत्यक्ष न देख पाते पर भी 
अच्छा लगना । यह सनि इसाक्च होने के पश्चातु भी श्रवणादि 
हप भजन बलता ही रहता है। सब बीजअहूपी भाव या सूक्ष्म 
माक का क्रमशः बढ़ना आरम्भ होता हैं। यह भाव क्या है! 
गौड़ीय झाचारयो ने इसे शुद्ध सत्व को बृत्ति नाम दिया हैं। 
सुत्र यह स्बरुपश्षक्ति का घर्म-विशेष हैं। जीव तटस्थशक्ति 
है। भगवदनुग्रह या भक्तानुग्रह के बिना जीव इसे नहीं 
पा सकते । कोई-कोई जीव साधन-भक्ति हारा (वह वैधी या 
रागानुगा कैसी भी हो) किस प्रकार भाव को प्राम कर सकता 
है इसका कारण निर्णीत नही क्रिया जा सकता सल्छमीय 
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आचार्यगण इसका समाधान अन्य प्रकार से करते हैं। उनके 
मत से आदि सृष्टि के समय जीवत्व-सम्पादन के बाद ही किसी- 
किसी जीव में भगवान्‌ सूच्म रूप से बीजरूपिणी भक्ति या भाव 
की स्थापना कर देते हैं। यही बीजभाव है । जिस जीव में यह 
बीजभाव निहित रहता है वहो बाद में भगवान्‌ के विशेष अनुग्रह 
का पात्र बनता है । 


पूर्व्वाणत परोक्ष इचि के प्रभाव से एवं श्रवणादि सहकारी 
कारणों के कार्यरूप में इस भाव से जीव के चित्त में भगवत्‌ 
स्वरूप का स्फुरण होता है । चित्त में ऐसी स्फूति का आविर्भाव 
होने पर जब अनुभूति गाढ़ अवस्था तक पहुंचती है तब यह परोच्च 
रूचि अपरोक्ष रुचि के रूप में परिणत होती है। इस प्रकार यह 
बीजरूपी भाव श्रवणादि-ाधना के द्वारा वृद्धि-प्राप्त होकर 
वरेमरूप घारण करता है। यह प्रेम स्वरूपतः स्नेहात्मक है। 
इसका उदय होने पर चित्त से अन्य विषयों की इच्छा या स्पृहा 
तिरोहित हो जाती है | इसके पश्चात्‌ सेवा एवं श्रवणादि साधनों 
की आवृत्ति के फलस्वरूप आसक्ति का उदय होता है। इस 
अवस्था का आविर्भाव होने पर जगत्‌ के समस्त पदार्थ-जिनके 
साथ भगवतूसम्बन्ध नहीं है--बाधकछप प्रतीत होते हैं। जब 
ग्रागक्ति की और भी घनीभूत अवस्था का विकास होता हैं, तर 
जिस अवस्था का आविर्भाव होता है, भक्ति-शास्त्र में वही प्रेम 
की पराकाष्ठा के रूप में परिगणित होती है। इस अवस्था क 
नाम है वासना, इसी का दूसरा नाम है मानसी सेवा। तर्भ 
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जाय लगा वग #। संगा क गायन्य मे सक्वभीय आचायों ते 
बहन सुम विचार कया है; परा जमाल उब्मल तिपउयोजन है। 
झन निक पदत आवणादिसाधता के आगुण्ठान के 
फलंस्चहाप बमनबक का आविमवि रावा हे । इसफी प्रथम अवस्था 
असक ह पर पागपनवाकरला बसन! हू । सं सब आब्द बहुधा 
समान ही अर्घ में दुका हसि है । 


पवन विवरण से समझा जो सता हैं वि भमवद-विपयक्ष 


बासना-पर्घल प्रेम का विकास सम्पन्न होते पर सके 
भगवहरणालि होगी हैं । एसी छा नाम सर्वात्मिणाव है। इस 
अवस्चा में पीक काउ किह ही छक्ट समह का उदय होता 
है! दसक परयाते योर ण्ये बाहर आनत सप से सयवातु का 
आविसीत हवा 1 इसके वेश्या नितान्लीला में प्रबश हीता 
है जो भषिमागों भको का चरम सब्य हूँ । 

भवन के आथिर्भाव के सम्बत्ध में फुलू एक प्रथन सभावतः 
सादित होते हैं । सुषम खयू से खिचार करने घर इन प्रश्नों के 
साथ और भी चालिगय अवान्तर प्रश्‍न मिळे हुए देखने में आते हुँ । 
इन्‌ सब प्रश्नी के समाधात को चेष्ठा ने करके अश्तों का हीं, 
आलोचना को सुविधा के लिए, उल्लेख किया जाता है । 


साध्रत अक्ति में चै ब रागानुगा भक्ति के पार्थक्य की 
बात कही मयो विभिन्‍त प्रकार की भवितयों के आविर्भाव 
के मूल में अघिकारगत पार्थबय स्वीकार करना होया। अर्थात 
जिस प्रकार की अधिकार सम्पत्ति होने से वैभी भक्ति प्राप्त होती 
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है; रागानुया भक्ति की प्राप्ति के लिए अपेक्षित अधिकार उससे 
पृथक्‌ है। इस अधिकार-गत भेद का मूल कारण प्रकृतिगत है, 
यहू अवश्य ही स्वीकार करना होगा । यह प्राकृतिक भेद जीव के 
प्रथम आविभाव के साथ ही उत्पन्न होता है या वर्तमान देहप्राप्ति 
के समय उत्पन्न होता है, यह विचारणीय है। प्रकृतिगत यह 
भेद रहने पर भी देखा जाता है कि दोनों प्रकार के ही भरत 
अनुशीलत के प्रभाव से साधना को परिपक्वावस्था में 
भाव क अधिकारी होते हैं । मूल प्रकृतिगत भेद भावा- 
वस्था तक उपनीत होने पर भी निवृत्त नहीं होत1--बह बात 
भी पहले कही गई है। यहाँ प्रश्‍न यह है-साघकन्हूदय में भाव 
का बीज पहुले से निहित म रहते पर साधना के प्रभाव से भाव 
को अभिव्यक्ति किस प्रकार हो सकती है ? बह भाव-बीज प्रत्येक 
साधक के हृदघ में निहित है क्या ? यदि है, तो चह कब निहित 
हुआ ? इस बीज में भी स्वरूपगत पार्थकय है क्या? नहीं तो 
भावभक्ति के विकास के समय वेधी-साधनभक्ति-जनित भावभक्ति 
एदं रागानुगा-भक्ति-साघनजनित भावभक्ति में पार्थक्य कहाँ से 
आता है? यदि प्रत्येक साधक में भावरूप-बीज निहित नहीं होता 
है तो कहना होगा कि किसो-किसी साधक में भाव-बीज निहित 
महीं हुआ है । यदि इसे स्वीकार किया जाय तो यह कहना 
ही होया कि ये साधक भक्तिसाधना करके जी भाव-छाभ नहीं 
कर सकेंगे । वह क्या सम्भव है? ओर भी एक बात है-- 
साघकऱ्मात्र में ही भाव-रूप बीज निहित रहता है, यह कहने 
का तात्पर्य बया है? असाधक में वहु नहीं रहता ? कोई भक्ति 


उनि 
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लिए क्रया है, बाई लड़ी कर्ता इसमें बसा मुलतः प्रकृतिग्रेद 
कदि बी दानो घसालक में भौ भाववीज निहित रहना 
वैसेस्या हानि है बीज रहने पर भी अभिव्यकज्ञक मासग्री 
माव भ बट मदन नहीं हा सेवेला । प्रत्येक जीव में आवः 
। का निटिल रहना मानने से भी बह नहों कहा जा सकता कि 
व्यिज्ञक कारण के सम्बन्ध के अभाव के कारण सभी जीव 
के नहीं होते, एवे जो साधक होते है. उनमें भी पूर्वोक्त कारण 
सभी को भाव अभिव्यक नहीं होता, किसी-किसी को ही 
| है। किन्छु, बाद में उद्दपक कारण के उपस्थित होने पर 
इस्हुँ भाइ अमभित्यभ्त नहीं होगा, यह बात नहीं कहो 
प्रकती । 


और भी एक बान हैं । जो जीव सात्रक नड़ों हैं, उनमें भी 
पमु या भजत क बिजय अनुग्रह से भाचर्नवशेप की अभिव्यक्ति 
' देका जाता है। एस स्वाना में क्या भाव-बीज नभी निहिते 
, पैसा कहना होगा ? वेह हो तो स्वीकार करमा पड़ेगा 
इले इम जीवों में बीज निहत नहीं हल्ला था। इससे 
हा सकता है कि कहींकही सांघना करते पर भी भाव 
का नहीं होता और कहीं साधना किये बिना भी भाव प्राप्त 
बसा है। इसका तरय कया है? केवल यही नहीं, प्रेम 
कब के सम्बन्ध में भी ऐसा हो जठिल प्रश्न उठता हूँ। भाव 
हा मूल है, यह सत्य है। भाव से ही प्रेम का विकास होता 
रह सत्य है । भाव की ही परिपक्व अवस्था प्रेम है, इस में 
नहीं। किन्तु भाव के बिना भी प्रेस का आविर्भाव हुआ 
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करता है। किसी-किसी विरल प्रसङ्ग में साक्षात्‌ भगवान्‌ अथवा 
भक्त के अनुग्रह से प्रेम का आविर्भाव होना देखा जाता है। इन 
सब स्थलों पर प्रेम को पूर्वावस्था में भाव का कोई भी परिचय 
नहीं मिलता, साधन तो दृर को बात है। इसका कारण क्या 
है ? अधिकार-भेद से प्रेम के स्वरूप में भी पार्थक्य रहना माना 
जा सकता है क्या ? जहाँ मूल में भाव नहीं है, ऐसे आधार मे 
जो प्रेम उत्पन्न हो जाता है, एवं जो प्रेम भाव ते अभिव्यक्त 
होकर आविर्भूत होता है--इन दोनों में पार्थक्य है क्या ? वैधी- 
साधना-जनित भाव से उत्थित प्रेस एवं रागानुग-साधनजनित भाव 
से उत्थित प्रेम-डन दोनो प्रेमों में पार्थत्रय है वया ? है, मानना 
ही होगा । क्योंकि एक में माहात्म्यज्ञान मिश्चित रहता है, दूसरे 
मे बह नहीं रहता । साक्षात्‌ भगवदनुग्रह अथवा भवतानुगह से 
जो प्रेम फूट उठता है, उसमें भी फिर जातिगत भेद है बया ? बहू 
माहात्मथनज्ञानयुकत प्रेम है अथवा शुद्ध प्रेम है, या दोनों से विलक्षण 
अन्य किसी प्रकार का प्रेम है ? प्रेमगत वैचित्र्य का नियामक क्या 
है? यदि आधारछ्पी उपाधिभेद हीं इसका कारण ही तो 
आधारगत भेद का ही कारण बया है ! विषयगत भेद क्या 
इसी पर निर्भर करता है, अथवा विषयगत भेद पर यह निर्भर 
करता है । 


प्रेमरहस्य के सम्बन्ध में इन सब प्रश्नों की मीमांसा होना 
आवश्यक है । यहाँ भोमांसा की चेष्टा नहीं को जा रहो है, केवल 
आलोचना के लिए प्रश्‍न उठाये गये हैँ । 


और भी एक बात है। रागानुगा भक्ति के अनुशीलन के 
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हो मी एक जय म आग जीव से झन होउन पार्यदिय कैसे 
हना है, गछ नही दमस में था सकला । जच साठ सभा 
क] स्वर पुरा तट मा विलाशाक्सका न 0 तलास के गृणगत, 
क्रिवागत, माभागत प्यं न्वश्पयत वोशाउय से जीउ वी शत 


व्‌ पु) वा मोवाय विपित हो याराणा था । किसु मदस्थ- 
हार पे) जीव हे कसल सदै का पार बयां है ? यहाँ पर 
आददि्याट में रमेरेणहाडिन का पठाव खपत तटस्थ 
झाल का स्यादा झारा शाबान होवा - दसी बो थूक 
चरम वडा जा नकला है] बहा सर दफन चद्स्यशन्ति 
एक आनीय होने घट भी उसके बीच पनिबस्बित छादितों-हपा 
स्वहपल्शजित का विरात भिन डले से इस अन्तःस्थित 


ह्लादिनी के विलास के प्रतिबिम्ब को ही जीव की अच्तअकृति 
का मियासक समझता होगा । 
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किसी भी प्रकार से हो, कोई विशिष्ठ जीव स्वरुपशक्तति की 
क्सि धारा के अनुगत है, यह किसी-न-किसी प्रकार से निदिषट 
न होने पर - रामात्मक भजन का अनुकरण करते हुए रागानुगा 
भक्ति का अनुशीलन सम्भव नहीं होता । 


शुद्ाद्वेत शास्त्र में रागभवित व पुष्टिभदित का सुद्म विइले- 
षण देखने में आता है । पुष्ठि शब्द का अर्थ है--भगवान्‌ का विशेष 
अनुग्रह । सुतरां भगवान्‌ के विशिष्ठ अनुग्रह से जनित जो भक्ति 
है, वही पृष्टिभक्ति है। इस विशेष अनुग्रह से ही काळ आदि 
समस्त प्रतिबन्धक दूर होते हैं । इससे लौकिक एवं अलौकिक 
सभी फल सिद्ध हो सकते हैँ । किस जीव पर भगवदमुग्रह हुआ 
है, यह कार्य दिखाई देने पर अनुभाव कर लिया जाता है। 
श्रीमद्भागवत के विभिन्न उपाछ्यानों से भगवदनुग्रह-तत्व का 
अनेक प्रकार का परिचय मिळता है। इस अनुग्रह पर जीव का 
कोई विचार नहीं चरता! अधिकारिविशेष में साधन-सम्पत्ति 
न रहने पर भी केबल अनुग्रह से ही श्रेष्ठ फल उत्पन्न हो सकता 
है । कोई-कोई व्यक्रित निन्दित कर्म करके भी साङ्केतिक भगवद्‌ 
नाम के प्रभाव से अव्याहति प्राप्त करते हैं। यह भी भगवदनुग्रह 
का ही फल है। दृष्टान्त में अजामिल की बात कही जा सकती 
है । कहीं-कहीं पाप-कर्म के अनुष्ठाता एवं सर्वथा दण्डनीय पुरुष 
भी भगवदनुप्रह से दण्ड ते बच जाते हैं। जेसे इन्द्र की, कर्मी 
विश्वरूप का, ज्ञानी दधीचि का, एवं भवत वृत्र का वध करणे 
पर भी, भगवदगुग्रइ से ही रक्षा हुई थी । भगवान्‌ का महा अनुम्रा 
अत्यद्भुत एवं अचिन्त्य-शव्तिसय है। प्रतिबन्धक किता भै 
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बेल यो न हो. इसके प्रभाव से बढ़ पूरो मरह कट जाता है 
गे भनवत्‌-बरणों में स्थिलिसाम होता है। प्रतिकुठ काल, कर्म 
एवं स्वभाव -- ये सब औआतबन्धको के जन्लर्गत हैं। भगवान का 
वरप अनुज रहने पर मे कोई बाधा सत्वग्त नहीं बार सकते | 


भगवदसुगड सं ह जहाँ फल उपनत होदा हैं, वहाँ भी निमित्त 
1 वापारन्हय से कोई सोकिक कारण अवश्य रह सकता है| 
क्तामिल का सालक मगवद-नाम खेचा ब्यापार मात्र धा! 
कज़ीं-कड़ीं योग या अर्चना आदि का अनुप्रान रहता है, बढ़ भी 
न्यागार मात्र हे] थह अनुऋ्र साधारण अनुप्रद् के माम से परि- 
खिल हैं। भगवान्‌ के विद अनुग्रा से एकमा अगनत्‌वझ्प 
फि पात टया करती है । 


प्रत चगंनदट्यड से सल अछि द्िश्विद्ध छ. मा वे 
ए) अनाम्‌ के गामान्प अनुदर में जा माचा पलन हली है 
बढ़ी मर्यादामिकि है, जिसे परळ अन्य रमक में बेची अनि के 
नम य योगिन पिया यर्या है । सप के विच ममृदे 7 सुल्क 
गेगियली भक्ति का हुसरा चाय है, रागर्भाक } यर्यादार्भाक की 
अर्श मे करके संक्षत में पद्चिर्माक्त के निधय में दो-बार बातें 
कही जा रहो हैं। पृष्टिभक्ति बार प्रक्षार की है-- १. पृष्टिः 
भक्ति, २० प्रवाद पृष्टिभक्ति, इ--मर्थादा वुष्विभक्ति ४--शुद्ध 
मुक्ति । जिस पुद्िभक्ति के साथ पुनः पृष्ठि जड़ित रहती है 
वही प्रष्ि-युध्तिमक्ति है । यह जिस द्वितीय पुटि याः अनुग्रह की 
बात कही यई, इससे भजनोपयोगी भान उत्तन्त हुआ करना है। 
जो पृष्ठि-पृष्टिमषित प्राप्त करते हैं उन्हें अगवतु-सत्व अर्थात्‌ 
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भगवान्‌ के स्वरूप, उनकी सर्वविध लीला, उनके समस्त परिकर 
एवं प्रपञ्च के विषय का समस्त ज्ञान प्राप्त हो जाता है। चे सर्वज्ञ 
हुँ । प्रवाह शब्द से अहन्ता एवे ममता अर्थ समझता चाहिये । 
यही संसार है । प्रवाह-पुष्ठि-भक्तित में संसार-माव का प्राधान्य 
रहने से केवल कर्म में रुचि विद्यमान रहती है, थच पुष्टिभवित 
के कारण भगवदू-उपयोगी क्रिया में प्रवृत्ति होती है। सुतरां जो 
प्रवाहपष्टि-मक्त हैं; वे निरन्तर भगवान्‌ के इंच्छानुरूप कर्म में 
प्रवृत्त रहते हैं । मर्यादा के प्रभाव से जीव की स्वारसिक विषयों 
में प्रवृत्ति दूर होती है, एवं संयम, निरोध आदि निवृत्ति-मार्गीय 
धर्मों की योजना होती है । अतएव जो मर्यादा पुष्टि-भकत हैं, बे 
भगवत्‌-कथा-श्रवण आदि में विषयासक्रित का त्याग करके, प्रवृत्त 
होते हैं। जिनकी पुष्टिभवित में किसी प्रकार का मिश्रण नहीं 
अर्थात्‌ पुष्टि वे प्रबाह या मर्यादा का साङ्कर्यं नहीं है, बे झुदध 
पुष्टिभकत हैं । इनकी भक्ति में प्रेम का प्राघान्य रहता है। ये 
केवल स्नेह के कारण ही भगवात्‌ की परिचर्या, गुणगान आदि 
किया करते हैं। इस जाति के भक्त अति दुर्लभ हैं। स्नेहोत्पत्ति 
के पश्चात्‌ जो श्रवणादि का अनुष्ठान किया जाता है, वही 
उत्तम पुष्टिमक्त का लक्षण है। 


इन चारों प्रकार की पुष्टिभक्षित में से जीव को पुड्ठि-पुष्टि- 
भक्ति के लिए यल्ल करना उचित है। भक्ति के प्रभाव से 
भगवदभवित का उपयोगी ज्ञान सम्पन्न होता है, एवं उचित प्रकार 
से भगवानु का भजन संभव होता है! शुद्ध पुष्ठिभवित साधवा 


के परे है, उसे चेष्टा द्वारा कोई प्राप्त नहीं कर सकता। एकमात्र 
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सग्‌क्षान्‌ के दात्य से ही बर घाय हो सकती है । यही स्वतस्वा 
भएन जे, जश अयर दभ म जान हैं जल सिभक्ति 
$ पान ठी भएन के दुष व्यास फा उदय प हुँ 1 भक्त 
के रयाव «व छादन ठाने पर जवबानु मव के वशमव हो जाते 
है अवध मवण पो जना उस आविशत होती है. भगवान को 


कुति उदसुरूप रहती दे) अर्थात्‌ सत्र अवस जो चाटसा है, भगवान 
बड़ी करते 21 शद्ध पुष्टि छो यदाच्च दे, निन्त कअ्यात्य पृष्ठि 


जयया भी मर्यादा भडिन ने आह 2 । समसस्‍ल यूदि-नानों के लिए 
ही स्थर्यादि लोकेश्वर, योगसिदियाँ, यहाँ तक बि परस पुमा 
मोक्ष सक आकांक्षा कै विपय नहों बनते । 


पुनभनिए के चार प्रकार बढ़े गये हैं, किन्तु प्रकारणत 
अदे रहने पर भी चारों प्रकार की अशिव पृफ्ति-भक्तिके रूप मे 
सम्रभावापन्य है! इसका फल है निब्यन्सीला में अत्त/ावेश । यह 
पहले ही वहा गया है। वक्षा इसमें भी पकारगत वैन्य 
कमाल नै | क्योंकि निश्यलीला में अउलन्रूग से, गो, पशु आदि 
झो से गर्ब वृक्ष आडि रूप से विभिन्न प्रकार से प्रवेशच सम्भव है। 
फरेतुनः यही तारतम्य है। सधी पुकिखज्सों के नित्य-छीछा मे 
पिएर हाहि पर भो भर्निगत लारतस्घ के कारण लीला मे 
सारमस्य होता है । विह्मन्लीला में प्रबेश करना ही अलौकिक 
सामर्थ्य-लाभ है । 


पृष्टिमार्गी भक्त इस अलौकिक सामर्थ्ये के रूप में ही फल- 
लाभ करते हैं, अर्थात्‌ वे हो भगवान्‌ की मित्यलीला में प्रवेश 
करने में समर्थ होते हुँ । मर्यादाभक्रत अपने-पअ्पने अधिकार के 
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अनुसार कोई सायुज्य प्राप्त करते हैं एवं कोई बैकुण्ठ आदि सगवद्‌- 
घामों में भगवान्‌ की सेवा के उपयोगी देह पाते हैं। सायुज्य 
शब्द का प्रयोग कभी-कभी पुष्टि भक्तों के फल के सम्बन्ध मे 
भी दिखाई देता है । यहाँ उसे मर्यादा-मार्गीय भवतों के सायुज्य स 
पृथक्‌ समझना चाहिए । यहाँ सायुज्य शब्द से अलौकिक सामर्थ्य 
का ही अर्थ लेता चाहिए । मर्यादान्सक्तों के जिन दो फलों की 
बात कही गई उनमें सेवक-देह-प्राप्ति को गौण फल एवं 
सायुज्य को मुख्य फल समझना चाहिए । यह सायुज्य मुक्ति 
सारूप्यादि समस्त मुक्तियो की परमावचि है । सालोवय, सारूप्य 
ब सामीप्य चरमावस्था में साथुज्य-रूप में परिणत होते हैं । 


पुष्ठिभक्त सायुज्य की आकाङ्क्षा नहीं करते । वे कहते हैं कि 
ब्रहानन्द में प्रविष्ठ होने पर भक्ति का विलास सम्भव नहीं होता । 
सायुज्य ब्रह्मानन्द का ही नामान्तर है । भिन्न रूप में स्थिति के 
बिना अनुभव-रस स्फुरित नहीं होता, इस कारण पुष्ठिभकत 
सायुज्य नहीं चाहते । सायुञ्य-प्राप्त भक्तों को भी परमानन्द का 
अनुभव होता ही है इसमें सन्देह नहीं +.किन्तु उन्हें यह अनुभव 
अपने स्वरूप में ही प्राप्त होता है, इन्द्रियवर्ग के भोग्य रूप में 
नहीं । दूसरी ओर नित्यलीला में प्रविष्ट भकत इस एक परमानन्द 
का अपने स्वरूप या आत्मस्वरूप में तो अनुभव करते ही हैं, इसके 
प्रतिरिवत समस्त इन्द्रियों द्वारा भी उन-उनके भोग्य रूप में 
अनुभव करते हैं । इसीलिए पुष्ठि भक्त स्वरूपान्तःपात-रूपी सा युज्य 
नहीं चाहते । उन्हें नित्यहीळा में प्रवेश करना ही एकमात्र प्रार्थे 
नोय जान पड़ता है । 


कभभ कु EE रु झु 
उ बंध ७२ 7 hs कर थक कर ॐ 
सता मभा ३ पण्या यमा पा नामारे 9 टुकी प्रति के 
पन्त आयदप हे । मानसी 
21. एलन न के. सम" समन होगा । अपर 
फी ३३0 के ०५7 सायः ३९: रा बईन्ग ३ नुन्‌ ट्रे 
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पन मनन्त त्‌ सग आय सयान ईन्युरा टान है । समय जगत्‌ 


की बारणे जाता जा सना | । एथ उसके फलस्यरुप श्रविद्या 
की (उखु हनि के राधसाथ समन्त आन धर्म बिर हत हो 
जाते ९; पन शुद्धि एूर्णदप से निः पन्न होने पर भगवान को प्राप्त 
करने की रबकएन्या्यरा उत्पन्न होनी हैं। किन्तु केवल मात्र 
बमूपयोग्यता से ही भगवसू-द्ाप्ति नही हो जाती । उसके लिए 
सहारा यमा शो आवश्क है। का सहकारी योग्यता जीव- 
निद भविदनाव हैं। किग यह भनिनभाव प्रत्येक जीव में नही 
सम] | जिये जीबी को भगवान्‌ जना लेते हैं. केबल उन्ही 
म रविसभाव का मिक्स हीस है, अनय नहीं। सुतेर रेझूप- 
योग्यता एवं सहकारी चौखना दोनों के प्रभाव से भगवतनयापि 
होनी है। प्रश्‍न शा सइसा र, के प्रतिकधक-ऋपिणी आर्या 
मरम्मत रहते भगवाप्रात्रि किम प्रकार सम्भव है। इसका उत्तर 
हूं है कि अविद्या सायाजनित होने से माया दुर होने पर अविद्या 
स्वयं कट जाती हैं। भक्त फो अर्थात भगवान्‌ पुरुषोत्तम को 
सर्वोत्कृप्ण जान गर उसके विकट जो शरणागत या प्रपल होता हैं, 
उसे अक्षर ब्रह्मा का जान णवे अन्यान्य समरत जान सहज ही 
हो जातै हैं। इस कारण भक्त एकसात्र श्रीकृष्ण के प्रति शरणा- 
सति द्वारा दी अविद्या-सागर को पार होने में समर्थ होते हैं। 
इसके पश्चात्‌ अविद्यानरहित शुद्ध जीन अक्षर ब्रह्म में लीन होते 
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है। यह अक्षर ब्रह्म भगवान्‌ का परम धाम है जिसे प्राप्त होने पर 
फिर लौटना नहीं होता । भगत भगवद्धाम के रूप से ब्रह्म मे 
प्रवेश करते हैं । भक्त व ज्ञानियों के स्वभावगत भेद के अनुसार 
ऐसा होता है। इस अक्षर-ब्रह्महपी धाम के जो अधिप्ताता हैं, वे 
ही भगवान्‌ पुरुषोत्तम हैँ । परम पुरुष पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण चर व 
अन्नर दोनों के अतीत हैं । अर्थात्‌ जीव व अन्तर्यामी दोनो के 
अतीत हैं । अक्षर ब्रह्म से भगवत्प्राप्ति जिस उपाय द्वारा सिद्ध 
होती है, वह अत्यन्त रहस्यमय है। क्योंकि भक्ति के बिना 
भगवत्प्राप्ति किसी के लिए भी सम्भव नहीं। जो भक्त अक्षर 
ब्रह्म में पूर्वोक्त प्रणाली से छीन होते हैं अर्थात्‌ जो सद्दगुरु के 
आश्चित होकर भजनाभ्यास के प्रभाव से भक्तिलाभ करते है, 
एव भगवानु की लीला में प्रवेश करने का अधिकार पाते है, 
भगवाचु विशिष्ट अनुग्रह-वशतः यत्न-पूर्वक उनका उद्धार करके 
उन्हें भजनानन्द में युक्त करते हैं। क्योंकि इन सब भक्तों को 
उन्होंने अपना बनाकर ग्रहण किया है । भगवान्‌ के द्वारा किया 
गया उद्धार सम्पन्न न होने पर ये सब जीव ब्रह्मा-सत्ता में अभिन्न 
प से अर्थात्‌ ब्रह्म के साथ एकीभूत रूप से विद्यमान रहते है। 
भगवान्‌ द्वारा किया जाने वाला उद्धार लीलारस के अनुभव के 
लिए है । ब्रह्म-सागुज्य अवस्था में जीव की स्थिति निराकार 
होती है । किन्तु प्रादुर्भाव अवस्था में साकार स्थिति स्वभाव- 
सिद्ध है । किन्तु यह साकार भाव नित्य है, इसका विकास नही 
होतः । भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने भक्तों का ब्रह्मानन्द से उद्धार कर 
लेते हैं । इस समय जीव का विरहमाव आत्यन्तिक तीद्रता पाकर 
तीब्र अनल की भाँति उसे दग्ध करता रहता है। यह वलेश देह 


हे हुटाप उल कु ५ 


लादि क धाम मे गध हि एम ही पद की अवया में भगवान 
2 


त त आवक MOPED कि इक 40 
मभल कू जपन लयर कु, तयार णन अपने भाव के उपयोगी 


फाशी का एडम उश मे जिर रत उपशम करा 
देल ६ 


पहिलोशिल विवरण से समाज नरना म कि जीवकी 
णर में जा ज्यान छ गुड निर 1 का ले निशकार रहीं, 
सेठ पुरी सरर बदा के साथ विय-धाबादत हे ३ जन: उसमें रचभाव 
का सिवाय नही सहया , अतश छ जोवन्माम या ही स्वभाव 
वा स्वरु वहा ही है (मम सदेह वरीं 1 विन्दु कदास के दो 
पहलू हैं, पक सामान्य, दुषरी जप; एर निराकार है एवं दुसरा 
भलर, एह निदात्मक है, दूसरा िद्रानन्दमस । जीव जब तक 
साया के अधीन नावया से चालदन्त हहर मलित सात्र ले वि 
शान रहाट, सा परा सत जपने पकने स्वा की उपलब्धि 
नहों कर सकता 1 पतरम जायका ही एक अपना स्वभाव है। 
किन्तु अशुद्ध अत्र्या मे उसा अनुभव नहीं हाला । अझुद्धि को 
हेदा कर थाचरारग में पदेश जमा हो अवनेन्जपर्स स्वभाव की 
प्राप्ति है। फट जर्शाय का पाजिट्टार पर्ष शुद्धतालदाभ चैतस्य का 
दुर्गा विकास होते पर अद्मायम्बा मे युसम्पण रति दै । यह बरह्म 
अन्षरन्त्रङ्ष छप मे रगत होगा है गो जीव जानप्व का साधक 
है, बह जब अक्षर अङ्ग फो प्राप्त होता है, नद इस बढ के 
माथ सर्यचा िक्य-्दाथे बरना है। उसकी अपनी विक्षि सत्ता 
की अभिव्यक्ति नहों र्दी । सभी जीव ब्रह्म-समुद्र में मम्न होने 
प्र एक अनन्त स्वयंग्रकाश ब्रह्ाकप में हो विराजमान 
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होते हैं। किन्तु इस ब्रह्म-समुद्र में जैसे ज्ञानी साधक प्रवेश 
करते हैं, वैसे ही भक्त साधक भी प्रविष्ट होते हैं, पर दोनों में 
पार्थवय है! भक्त ब्रह्म में शानीवत लोन होने पर भी भक्ति के 
प्रभाव से पुनः उससे उत्थित होते हैं । अक्त के लिए ब्रह्म में चिर- 
स्थिति सम्भव नहीं है। भक्त भगवान्‌ के विशेष अनुग्रह के पात्र 
है। इस कारण उनका उद्धार करने का भार स्वयं भगवान्‌ पर 
ही न्यस्त रहता है । इससे प्रतीत होता है कि जीव ब्रह्म के साथ 
ऐम्य-लाभ कर छेने पर भी भगवान्‌ की शाक्रित द्वारा पृथक्‌ किया 
जा सकता है। किन्तु यह पृथक्‌ करना वास्तव में पृथक्‌ करना 
नहीं है, लीलारस के आस्वादन के लिए अपने-अपने स्वभाव 
का विकास-मात्र है। प्रत्येक जीव की आकृति, प्रकृति, भाव, गुण, 
क्रिपा पृथक्‌-पथक्‌ हैं! ये सभी नित्य एवं मायातीत हैं । परम- 
पुरुष पुरुषोत्तम का स्वभाव जैसे नित्य व अचिस्त्य है, प्रत्येक जीव 
का स्वभाव भी ठीक वैसा ही है। इन दोनों स्वभावों के खेल से 
ही अनन्त भगवतु-लीला में अपरिसीम माधुर्य है। किन्तु ब्रह्मा- 
वस्था में यह स्वभाव आच्छन्न रहता >है। स्वभाव का उन्मेष 
न होने तक्र लीला में प्रवेश सम्भव नहीं होता । किन्तु यह 
उन्मेप तभी सम्भव है जब जीव अव्यक्त ब्रह्म-छपा महासत्ता 
से उत्थित हुआ हो । यह उद्धार-व्यापार जीव को अपनी कृति द्वारा 
साध्य नहीं है, अर्थात्‌ यह उसकी अपनी चेष्टा के अतीत हैं । 
वस्तुतः चेष्टा तो दूर को वात है, इस अवस्था में जीव की इच्छा का 
य ज्ञान का विकास भी नहीं रहता । इस कारण भगवान्‌ पुरुषोत्तम 
स्वतः प्रेरित होकर ही इन जीवों का उद्धार करते हैं, किन्तु ज्ञानी 


किता 3९८ 


ध्यंशी सा 


पन्त । जघनो के साथ उनका तीजास्स का सम्भोग 


शर्व नना ताशा नायी उनले आघा म्‌ > सहमा रह 
क Med, vas 5 es : i 2 १ 
खापर पचिदिन र 7: भन उनके दिप ३ भनः इसका बे 


अन्त मन्न) | सक"? छ पमा वरया, । 


“रान यात पहले 
क महा रे । कद: का था सनभाव की री कीड़ा है । 


मागार्शाक्त चिर ्का र । बह रप्रस्पब्षकति को बिरोधी है। 
स्य्म्त्य्यति व घायाशाकि के बीच में शुद्ध जीव का स्थान है। 
ड्रिम शवित का वैभव अनस वैभिव्यन्मम्पत्त है। शुद्ध जीव 
निराकार चिन्मात्र वे क्गयश्माण हैं, यह जीव बरिरङ्गा शक्ति 
दौरा आङ जेदार मायिक जगल के अँचिस्य का आस्बादन 
कस्य 1 इस अनुभुति में मुलन्‍्दूःख दोनों रहते पर भी मूल मे 
मह बुस फो ही अनुभूति हैं। (म जनुभूनि द्वारा जोव 
फी ससा विकसित छोटी रै । एसके पश्चात्‌ जीव, स्वस्य 
शाति के राज्य में प्रशि शाति पर, खारी के बेचिन का 
पूर्णबप मे आस्वादन कर पाला है। बरहा मी सुखन्दाल दोनों हैं, 
किन्सू सुल मे दोनों री आन्द या ना की ही कीड़ा ई । जीवर मदि 
शाच्तात्‌ रूप से अपने वदस्य समस्या से स्वहपर्शास्ल में प्रविष्ठ 
हो समना सो उसे जादन्द फा झाग्वादन प्राप्न व हो सकता 
केवल गक विराट्‌ चैतनय मे विवितिलाम करना । किन्तु यहाँ से 
पुनः उसका निर्मम होता डी । आणव अवस्था स माया म म 
होकर अज्ञानमुलक कर्बु त्वाचिमान के फहस्वहप वदेह पाकर 
जीव कर्म करतेनकरते प्रहभोग के लिए सुखन्दुःखमप संसार मे 
एक सोक से अन्य लोकों में जन्मन्मृत्यु के आवर्सत में सञ्चरण 
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करता रहता है । यहाँ से लौटने के मार्ग में कतृत्वाभिमान दूर 
झेता है व मायाराज्य अतिक्रान्त होता है उसके पश्चात्‌ दो 
प्रकार को गति सम्भव है । 


ग्राणवभाव न छोड़ते हुए स्वरूप-शक्ति में प्रविष्ट होने पर 
प्रकृति के अनुसार आनन्द का आस्वादन पाया जाता है। यही 
कमल के दल में स्थिति है । दूसरी ओर यदि आणवभाव कड 
जाता है, तब जीव ऐश्वरिक सत्ता प्राप्न करके कमल की कणिका 
या बिन्दु के वीच अवस्थित होता है । प्रथम गति का फळ कैद्धय 
या दास्य है । द्वितीय गति का फल ऐदवर्य या प्रभुत्व है । 


जीव को वहिरङ्गा शक्ति का सम्बन्ध हो स्वछूपशकित-रूप 
महिमा ब माधुयं का परिचय करा देता है। मायाराज्य में जिस- 
जिस प्रकार से उसने अभाव का अनुभव किया है, स्वरूप-राज्य मे 
बहु ठीक उसी के अनुरूष आनन्द का आस्वादन पाकर लुप्न 
होता है। 


पहले प्रवाह, मर्यादा एवं पुष्टि इनः तीनों मार्गो की बात 
कही गई है । भगवान्‌ का साक्षातु दर्शन एकमात्र भक्तिमार्ग मे 
ही सम्भव है, किन्तु मनःकल्पित रूप में भगवद्रदर्ात ब सेवा 
भक्तियुक्त ज्ञान-मार्ग में भी सम्भव है। भक्तिमार्य का यथार्थ 
स्वरूप समझना हो तो इस मौलिक त्रिविध अवस्था की बात 
स्मरण रखनी होगी । जीव, जीव का देह एवं जीव की कृति भार्ग- 
भेद से भिन्न-भिन्न प्रकार की हुआ करती है। जो जीव प्रवाह- 
मार्ग में चलते हैं वे आसुरिक जीव हैं। दैव जीवों से थे जीर 
स्वरूपतः भिन्न हैं । प्रवाही जीवों का देइ भगवान्‌ के भजन के 
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नन्हे एरय भा बेल क्म्प लकि हीला हे । सथो हमारे के यधाविधि 
नुतज्पा के फलस्थहुप काननानि दाही रनमा में कह 
सम्भव नरी । जीव के देह व कल मे परसपर पार्थगत्र है सह कहा 
गया 7. हिन कियद हू, मही, उन निम्ना भी शासन च अनु- 
गम से जानी आती पी - जस जालोमा सटा अनावश्यक है। 
टना के बाव भर्यादायायीय जाची मो भागि दस हैं. इसमें 
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गन्द? मो; चिन्छु ग दाला पातर के देक जीवों में भी परस्पर 
पाथ सय वसाम है, दन पर्ख्ागींस लीव अगत नुग्रह्‌ 
क्षय फु किये मयादामभागास जात दाल बीय पनतवच के 
अखन ने; इसके कवक प्रष्चिमार्मम ओवो का साका 
पर्स पूर उस जरण सिथ जाता है, पने; वे साक्षात्‌ दुखोसम 
को धाम होमे हे । नते शर्मादामागोंग जील उस प्रकार अनुभ 
घाम नहीं होति; अत, अक्षर कमा वा प्राप्त होते है। पृष्टिमार्गीय 
जीवों का देह अन्यम्त खिलक्षण होना है, वर्षात यह देह भगवतू- 
सेबा के उपयोगी है। पणिडिभक्तों के देह से भिन्न अन्य देह द्वारा 
भगवत्‌-मेवा वहीं होती । वस्तुतः मगवतुसैबा के लिए हो पृष्टि- 
भछों का आर्विर्माव होता है। 
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वास्तव में ये तीनों सृष्टियाँ स्वतन्त्र हैं। यद्यपि सभी जीव 
परमपुरुष से ही आविशत हुए हैं यह सत्य है, तथापि सृष्टि के 
प्रणालीगत भेदानुसार सृष्टि में भिन्नता उत्पन्न हुई है । प्रवाह- 
जीव भगवान्‌ के मन से, सर्यादा-जीव उनके वाक्य से एवं पुषिट- 
मार्गीय जीव उनके कांय से उत्पन्न हुए हूँ । इससे जान पड़ता है 
कि प्रबाहसृष्टि का सूल मन है एवं मर्यादा-सुष्टि का सूल वाक्य 
अर्थाव्‌ वेदरूपिणी वाणी है। किन्तु पुष्टि-सृष्टि का मुल सम्पूर्ण 
काय या देह है, जो चिदानन्दघन है ! प्रवाह-मार्ग ही लौकिक पथ 
है! इस मार्ग में जो विचरण करते हैं, वे अन्धतमस्‌ रूप फ 
प्राप्त करते हैं, अर्थात्‌ पुनः पुनः संसार में लोटते रहते हैं। इसका 
सूल भगवदिच्छा है, जिसके प्रभाव सेये जीव आशुरभावापन्त 
हुए हैं । वैदिक पथ कर्म व ज्ञान उभयात्मक होने से सर्यादामार्ग 
दो प्रकार का है। इनसें से ज्ान-मार्ग का फल अक्षरप्राहि 
या नियुण ब्रह्म-लाभ है। कर्भ-मार्ग में सकाम कर्म का फळ स्वर्ग- 
प्राप्ति है। निष्क्राम कर्म का फल विशुद्ध आत्म-सुख है। किन्तु थे 
जीन भी यदि कमी भगवाम्‌ के अनुग्रह से भक्त का सङ्ग प्राप्त कर 
लेते हैं तो मर्यादामागीय भक्तों को मुक्ति-खप पुरुषोत्तमप्रापि हो 
जाती है । पुष्टिमार्गीय भक्ति का फल सभी इन्द्रियों के आस्वाद्य 
पुरुषोत्तम के स्वरूपभूत आनन्द की प्राप्ति है। पहले कहा गया है 
कि भर्पादामार्गीय भक्त भी पुरुषोत्तम को प्राप्त होते हूँ । अब 
कहा गया कि पुष्ठिमार्गीय भक्त भी भगवान्‌ को प्राप्त होते हैं । 
इन दोनों प्राप्तियों में पार्थक्य है! मर्यादाभक्त जो पुरुषोत्तम 
को प्राप्त होते हैं बह मुक्ति का ही नामान्तर है। किन्तु पुष्टि- 
भक्तों को पुरुषोत्तम की प्राप्ति साक्षात्‌ स्वरूप-सम्बन्ध की अनुभव 
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का ह! कहना न होगा, दाता ही जगह भगवान्‌ को इच्छा हो 
फन्ड हैँ । 


रिय 


से विविध सए का पयोजन भो पृथक पथक रै । पुष्टिम 
फी सृ का जुलय दंददेश्य भगवान्‌ के सवसय की सवा है। क 
सवा के एकार-्मद शवेक हैं । र्रप अर्धात्‌ छोलोपयोगी देह 
अवसर अर्थात पाउशेय, लिङ्ग अर्थात्‌ नेजमदेदर के जिह्व, आयु 
आदि गर्य गण अर्थात याँच्दय॑ एवं रमोदूबरोघक चातपे आदि--इह 
शब उपाय से मेणा का वैलक्ष्य वित होगा है । 


पूर्वोक विवरण से जाना जा सकवा है छि भगवान्‌ की 
अन्यरायु खीला में सन्मम र में सभी जीयों को पवेश का अधिकार 
रगे 91 आसुरि कीनो को गो नहीं ही है, सभी दंग जीब्रो को 
का सली, सवोकि जी गयी ता मिल गाय के अधीन दर चले 
9 थे अरत या वगम का प अबला जात्मानमद में मन हो 
जाते है । काबहलीला मे प्रवशा उनके लिए समवे बड़ी है। 
एकमा परतिशार्म के जव हो अगमोन्खवनी पनी के अनुगार 
ऊलायेन क अमतय लेकर आवास को लोला में प्रतिप्त हो 
गहने | । सका मूठ है संगि के ऑरस्म्भ मे भगयान द्वारा 
किया गवा बरण | 


अनएव जाता जा सकता है कि जी छो तटस्थ शक्ति मे 
प्रसूत अग्ु-हूप समझते पर भी जिन जीवों में भगवान्‌ की अत" 
रङ्कभूता ह्वादिती शक्ति का प्रतिबिम्ध अथवा आभास निहित है, 
ब हो उस समय विपर्यय-बशत मायागर्म में प्रविष्ट होते पर भी 
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कालान्तर में माया से उत्थित होकर केवल तटस्थ-स्वरूप मे 
विश्रान्त रहने के बदले ह्लादिनी शक्ति के रङ्गमहल में प्रेमिक 
भक्त के रूप में भगवान्‌ के साथ आनन्द-क्रीडा करने के लिए, 
प्रवेश करने में समर्थ होते हैं । 

जीवतत्त्व व भगवत्तत्व के आनुघज्चिक सिद्धान्त के सम्बन्ध 
मे माध्वमत में किसी-किसी अंश में वैशिष्टय है । उनके सिद्धान्त के 
अनुसार जीवों का मुक्त अवस्था में भी साम्यभाव स्वीकृत नही 
है। जीव का प्रकृतिगत वेलक्षण्य सभी अवस्थाओं में विद्यमान 
रहता है। यद्यपि जीवमात्र ही भगवान्‌ के आश्रित हैं एवं अणु- 
चैतन्य-्स्वरूप हैं, तथापि उन सब की प्रकृति एक-समान नही 
है। सास्विक, राजसिक एवं तामसिक भेदों में बद्ध जीवों का 
श्रेणी-विभाय है । बद्ध जीव एवं भुक्त जीवों में भी पार्थक्य स्पष्ट 
प्रतीत होता है । ब्रह्मा आदि देवगण, ऋषिणण, पितृगण, गन्धर्व 
आदि सात्विक जीव हुँ । श्रेष्ठ मनुष्य भो सात्विक जीयो के 
अन्तर्गत हैं | किन्तु निक्षः प्रकृति के मनुष्य राजसिक जीवो के 
अन्तर्गत हैं क्योंकि वे काम्य कर्मों में रत रहते हैं। इसके अतिरिक्त 
कलि, कालनेमि आदि एवं राक्षस व दानवगण तामसिक जीव हैं । 
सात्त्विक जीव मुक्ति के योग्य हैं-राजसिक जीव नित्य संसारी हैं 
एवं तामसिक जीव नरकादि भधोगति के योग्य हैं। 

भगवान्‌ के उदर में मुक्त एवं बद्ध सभी प्रकार के जीव 
विद्यमान हैं । प्रत्येक जीव का ही अपने स्वरूप के अनुरूप स्वरूप- 
देह है । यह स्वरूपदेह सभी का एक जैसा नहीं है। सास्विक जीवों 
का स्वरूपदेह ज्ञानानन्दमय है । किन्तु राजसिक जीवों फे स्वरूप- 

२३ 


के सब पल बुनाई अझीम के जिय २.५ कुछ लित 


ने ना | रख डिश क जि स्यम्पागरत «ने व्वाभाषित 


अप्त छ, भंबाएु तवर पन का पदम लावण्य ठे अनादि लिङ्ग 
ow tf sy क - प र ३० 0241 पड हूँ. क्‌ Ey 
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जाता हे यरे भि है। बढ भी दम देश परय कहव में 


१. - 


एकि विषरण से समना जा रोया हे सेच या स्वरूप 


हूँ एज पप शाना के । दु जरो वन्र भय एल सब्य बही | 
छि , 
अजस्य नामा साकर त, गह तैम-मा पानन का शाम्य है 


कियू जल काय. नियावदमव नित्य जाउइर भश्दान के ही 
निल आए? का णतिविब्यजेयरा म । अर्था जसयादू यिध 
अमर: आज समय आयार विग्रह रै। जो इनक लिंग, में वे हो, 
गला वरई जान मही #। असई णार ही नज्यिदानथ- 


समर हे । पड़ा पक्षी, कोट, पते छु, मनु, सन्धने, देवता आदि 
सभी आकार मुलतः भगवान्‌ के आकार ४ देजताओं बाय भाकार 
हो, चाह है का+-मभी भगवान्‌ के आकार हैं, एवं यचिबदा- 


+ 


दर्गय हैं| निमको जीव का स्वाइप वहा जाता हू बह इम 
नित्यसिद्ध भगवदाकार जा निदयाधि प्रतिबिस्व-म्यहंय है। जीब- 
मात्र ही अपने शुद्ध स्वरूप में वायु के विशिश्ञांति रूप सै चिस्मय- 


राज्य में नित्य वर्तमान है। स्वहूपदेहू फा आवार रूल देहे के 


विहि 
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आकार के अनुरूप ही है, ऐसे भ्रम में कोईम पढ़ें। क्योंकि 
स्वरूपदेट में जो नर-हप है, बह स्थुल देह में पशुपक्षी भी हो 
सकता है, एवं मनुष्य का स्वरूपदेह भी भनुष्याकार न होकर 
पशु-पक्षी-रूप हो सकता है । स्वरूपदेह नित्य है एवं कर्मजन्य नहीं 
है । किन्तु भौतिकदेइ कर्म अन्य है । स्वरूपदेह साकार न होने पर 
लिग व भौतिक देह में भी आकार नहीं हो सकता । 


अतएव जीवमात्र ही भगवान को प्राप्त होंगे या हो सकते है, 
ऐसी बात नहीं है। सात््विक जीवों में से उच्चतम अधिकार- 
बिशिष्ट जीवों से अतिरिक्त अन्य जीवों के लिए भगवता 
असम्भव है । 


भगवान्‌ के स्वरूपांश व विभिन्नांश नाम से दो प्रकार के अंश 
माने जाते हैं । उनमें से पुर्व्बणत जीवों का स्वरूपदेह उनके 
विभिन्नांश के अन्तर्गत है, स्वरूपांश से अवतार लादि को समझना 
चाहिए। इनका देह श्रीभगवान्‌ कै स्वरूप से अभिन्न है । 


माध्व-मत में सुक्त-जनों की भी श्रानस्दागुशूति में तारतम्य 
है। उसी प्रकार देवताओं में भी ताग्तम्य है। भसुरों की 
दुःखानुभूति में भी तारतम्य है! मुक्ताबस्था में ब्रह्मा का आनन्द 
दूसरों के आनन्द की अपेक्षा सर्वाश में अधिक है। एकमात्र ब्रह्म 
को छोड़कर और किसी की सायुज्य-मुक्ति नहीं होती । सायुज्य 
मुक्ति के समय जीव अपने बिम्बरूप भगवत्‌-स्वख्य में प्रविष्ट होत 
है । वास्तव में यह जीव का स्वेच्छा से आत्मबिम्ब में प्रवेश माः 
है, और कुछ नहीं । इच्छा के अनुसार अपने बिम्ब से पृथक्‌ रूप 


= 


Ore न जानिणिनितालि 


त 


खव अनम्ये 


जहर 
पै 


तप 


है सबग्मान गद होश  । उन्पास मूख दर्पो में अधिकार के 
अमुर छद गामय, से साखाबय घन वर्ते हैं। अवश्य ही 
गडू तपाई नपन हीगा कि मुसामआाज खी ही साध्य-लाप् 
पवश्या बचा 7, सथो प्र मुसा पुरुष अपने अपने अधिकार 
के जनुजार फाई भे अकरया रखों न प्राप्त वर, भववतु-स्वरूपभूत 
अपने व्रिम्प के अवृब्ध आहार अवऽग पाम करने हैं। साख्य्य 
शब्द सा येर अर्थ नं त ३३, सभी चनुमुज बिष्णु अथवा द्विभुज 
कुवा का आाहवयश धारण कन्ये। अर भी पङ वान ह~ जो सब 
जींद मुक्त री जातै है, उनी स्थिति के सम्बद्ध में भी परस्पर 
बैलिप्य दिखाई देता £, क्योंकि गुह के समय यें सब सुक्त पुर 
अपमः £ छा ॐ जनुमार मित्व भि स्यानो म जिषरण करते हैं। 
सभी तिज पार के अ उडा देप ज्ञान मे झनन्द॒ को अनुभव 
फरत है, गब भा सूचित म्‌ भ्यान में नपरे रसले ह । क््स्तु 
सभी बेवफा म री अयाम करगे, एला बोई बान मेरी है: स्वर्ग 
सँ ले कर सत्यवाक पर्यत के विसी भी लोक में पबे अन-तासब, 
इवेलदीप. पक आदि विसी भी स्थान में न विटार कर सकते 
81 अहये ही, सह यूद्चितप्रकया को बान दै! जब सृष्टि का 
उतशंहार होता ह तब दने सब्र लौटा के अवगुम्धित हो जाने हे 
सभा वैकुण में अवस्थान करते हैं । 


जो नित्य संसारी हैं, बे वोन लोकों में संचरण वान्ते रहते 
हैं। उनकी जन्म ब मुख का भोग नहीं करना पढ़ता । जो तामसिक 
हैं, च आपने तामस स्वष्य की अभिव्यक्ति होते पर अन्जवस 
अबस्था में तुनुप्रवत्‌ रशहै हे इस प्रवस्था स उनका पुनरावृ 


कि 
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नहीं होती । कल्प का अवसान होने पर भी ऐसा ही होता है। एक 
कह्प के जीव दूसरे कहप में प्रवेश नहीं कर सकते । 


भगवहर्शन किस प्रकार होता है, इस अम्बन्ध में भव्तो के 
अपनो अपनी सांप्रदायिक हृष्टि के अनुसार किसी-किसी अंश में 
पृथक्‌ मत रखने पर भी भर्ति के कारण के सम्बन्ध में उनमें 
कोई मतभेद नहीं है । मध्वाचार्य कहते हैं कि भक्ति विभिन्न प्रकार 
की है एवं विभिन्न भवितयों के फल भी विभिन्‍न प्रकार के है। 
सर्वप्रथम भवितमार्ग में प्रवृत्त होने के मूल में जो श्रद्धारूपा बृत्ति 
हृदय में उत्पन्न होती है, बही भत्रित का प्राथमिक रूप है । इस 
के द्वारा शाख एवं महात्माओं के मुख से भगवान्‌ के महात्म्य के 
श्रवण-पूर्वक तदूविषयक ज्ञान लाभ होता है । इस माहात्म्य-ज्ञान 
से पुनः द्वितीय भक्ति का उदय होता है, जिसे साधनभक्ति कहते 
हैं। इस भक्ति का क्रमिक उत्कर्ष सिद्ध होने पर भगवद्विषयक 
अपरोक्ष ज्ञान लब्ध होता है | इस अपरोक्ष ज्ञान के पश्चातु तृतीय 
भक्ति का उदय होता है; इस का नाम प्ररमा भक्ति है। परमा 
भक्ति उदित न हुने तक मुक्ति-लाभ संभष.नहों होता। भगवौन्‌ के 
श्रीचरणों की प्राप्ति ही मुक्ति का स्वरूप है । मुक्ति होने के पश्चात्‌ 
चतुर्थ भक्ति का उदय होता है, जिस का नाम स्वरूप-भक्ति है । 
यही जीवमात्र का अन्तिम लक्ष्य है, यह स्वयं साच्यरूपा एवं परम 
आनन्दस्वरूपा है । 


यहु जिस मुक्ति की बात कही गई, इस की अभिव्यक्ति तब 
तक नहीं हो सकती, जब तक लिङ्गदेह का विनाश नहीं होता ' 
पहले ही कहा गया है कि स्वछूपदेह का आवरण भौतिक देह 


आकाश न्यक, ३३ 


है। (लडन ला आचरण के निदु हेर सिना व्या दट का 
भागित प पय स्वह के आविभाँद का ही तामालर 
है गुम] एण गपेहपधन म प्रादिङ्िन ही पार भगमान्‌ का भजन 
करते ह 1 का अरु प स्मापुमिङ्ध र सी का पाम स्वदछप- 
सानि | जार बा पउ्मपमपार्थ कहा जा सवसा है। टिइमादेह 
कण जागर थी निकुर फा उयाय भनन्साधवा हैं, यद्ग कहना 
सहरोग) सुक्ति जीव के अपने स्वरूप की अभिब्यक्ति है, यहु 
सर्वा दिराद्ध 2 । किन्छु एस सवय बेर दो प्रकार के आवरण हैं 
जिम हे प्रभाव से यह अभिव्यक्त नहीं हो पा रहा हैं। इन दोनो 
जाबरणों में ने एक आध का आवरण हे, दुसरा परावरण । जो 
अधिया चौका जिन्‌ है एवं जोव के सरूप कको हा है, बह 
जीवाबरम हे; जार जो आवरण परमर््र या ईश्वर मो आशय 
बना फर ययाच रे, पा अर्थात ईश्वर का मापाज्चक्ति १ रावरण 
है। भगवान्‌ की प्रसन्नतायशवः पूर्वर्याणद भत्तिन्साधता के 
प्रभाव से से दामी पकार के आवरण बा% जाने पर डिगदेश की 
निर्धुत रोप है एस उकायदेह क आलतिर्मात होता हे। भक्ति- 
साथमा मे भगवान धरमस होते हँ । तेघ थे जीवावरण का विनाश 
करते हैं एर्व परावरण को दुर करते हैं। तव जीव अपने हुद 

डयन परम-7रुप को चिस्मय चक्षु द्वारा देखने में समर्थ होता नि 

गाध्य-मत में जीवन्स्वहूय में हारनम्य होने से स्पचर्पानप्रु ज्ञान 
च आनन्द में भी साइवम्ध रहता है ! 


उपतरिलिखित विदरण से सिश्तलिखित सरं को स्पष्ठ 
समझा आ सकता है सास्विक ओवो बा निरय स्वरूप मक्तिप्रय 


डफ एप ६ 


में भक्त पणते में समर्थ होता है। 


॥ | 
छहर स्वण हो विल 7 । यह अपदारण रि जिम्मात्र होवै 
तन हु प्र म्य घुम्पुण्‌ म्प म जने प्‌ 


न्‌ होरा है कि उसके मंद भे भी भक्ति की 
चरण अन्डा में 71 अयातु पिरान्िक वे जातन्यिक अनर्था में 
ही भगवर धन होया ४) एस भक्ति कै वर्मा भक्ति नमे हैं। 
ये बडे है [? तय सान भक्त द्वारा ही भगवम्‌ भी 5 प्रसक्धि 
सभव हैं | कफ हब नम भक्ति के गरायपः अंग रूप से आव्यक 
होते है । मिलू भक्ति के अवितारं अत्य वे दुलभ है। देस कारण 
साधारण लधिवा्ी के लि नार्थ थे जग की गहामता लेकर 
भवितमार्ग सप रोला सम्भव हँ) जाने भित का प्रसारंग 
साधन 2, एवं उम कइरंग साधन । सिद्धय काश्य कमो का 
स्थाम का के किरम साय से नित्य वे तनैमिसिक कर्म करना 
अर्थात्‌ नियम कर्मानुद्ान ही कर्मयोग हैं। रस योग का गथा- 
विधि अनुधान कर पाने से जीव का चित्त कलुष से सुगत होता 
है। तब जीव अपेज्ञाक्कक सरलता से ज्ञानयोग का आश्रय छे 
सकता है) आत्मा व परमात्मा में अंगाडि-सम्वन्ध हैं।। सुतर्ां 
आत्मा को अर्थात्‌ प्रकृति-सम्बन्धहोंन अपने आत्मा की परमात्मा 
के अंय या सेब रूप थे समझना ही झानयोग का उद्य है | ईय 
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प्रकार कर्म व ज्ञान दोनों के द्वारा अनुगृहीत भक्तियोग ही भगव- 
व्पाप्ति की प्रधान साघना है। भक्ति से आचार्यगंणों का तात्पर्य 
ज्ञानविशेष ही रहता है। वे कहते हैं कि उपासना, वेदन, ध्यान 
व स्मृति मुल में एक ही वस्तु हैँ । पुनः पुनः उसका अभ्यास कर 
पासे पर मगवद्विषयक स्मृति अविच्छिन्न एवं प्रोतियुक्त 
होकर प्रकाशित होती है। इस अवस्था में उसको भवित नाम 
दिया जाता है। भक्ति के उत्कर्ष के फळस्बरूप परा अवित का 
उदय होता है । पराथक्ति क्रमशः परनज्ञान में परिणत होकर 
उसके बाद चरमावस्या में परघा भक्ति के रूप में जाविर्धृत होती 
है । परमा भजित के पश्चात्‌ भगवान्‌ का साक्षात्कार निश्चित है। 

पूर्वोक्त विवरण से प्रतीत होता है कि प्रकृत प्रस्ताव में 
आचार्य-मत के अनुसार कर्म, ज्ञान व भवित यही स्वाभाविक 
क्रम है। 


रामानुजीय आचार्यगण भी भगवान्‌ की नित्यलीला स्वीकार 
करते हुँ एवं परमधाम में भावान्‌ की सत्ता एवं नित्य व मुक्त 
क्ष तों की सत्ता मानते हैं। उनके मत से" भगवान्‌ नित्य साकार 
हैं, उनमें अनन्त शुभ गुण विराजमान हैं। सौन्दर्य, औदार्य, 
माधुर्य, लावण्य, सौशील्य, करुणा, वात्सल्य आदि अनन्त मंगल: 
मय गुण भगवान्‌ में अर्थात्‌ भगवद्विग्रह में नित्य विराजमान 
हे । जीव मुदतावस्था में वैकुष्छधाम में जाकर विदानन्द पार्षदः 
देह को प्राप्त होता है एवं भगवान्‌ के छाथ साक्षात्‌ रूप से लील" 
मै योगदान करता है । जोव स्वरूपतः अणु होने पर भी मुक्ता- 
बस्था में वह स्थूळ, धुचम व कारण इन तीनों देहो से अव्याहति 


भोकर पायु. नि 


गढ़ी होता | विशेष पयाव के कलग्येरुप भयान्‌ के अवमे स्वख्या- 
क्र्म कु! जिस हीनो ६ मल मृग्या भून 7 1 पाए लिगदेह 


के क ह क | ८] ता 
में रामे की ना त विवय इसी के फूलम्बध्य लिगदेह श्री 
निहा होदा 1 बन्ला, गर पचा 


| मुप३ कः अव्यवहित 
हेतु है। धनमा सांवत को ह$ भगत सजल हैं । भगवत्‌ 
आकारा र के याच ही साथ छिनदैह फी नपण नहीं होदी-मह्‌ 
कहना अनायश्यद हैं । पहले ही बढ़ा यया ठै मि भाव हरईन होने 
पर भी लिंगदेह रामा हैं, एवं इस देर में अवस्थित रहते हुए 
परमा मक का अनुशीनम जना ट । क्रम: दोनों आत्रण एवं 
लिए निवृत्त ही जाते है] नगई की जारणमूजा भक्ति माबन- 
भक्त है । यह आदिक डेट में ही उस्नन्ध होती है - शद्धा मे 
आरम्भ कर के गाधतबक्ति या] जमभव होने तफ, लिक देह का 
आभिमान रहला #। परमा मरन का अनुभब भागिक बेहा सिमान 

हले महीं होता । यह उड निनदै में होता # । ।बर्प भक्ति 
का अनुभव मौलिक देह में भी नदी वा, लिज्देह़ में भी नहीं 
होता - मुक्त पुरष के सशय मे होता है 


जवाब निदयलीलादि भक्तिवनाव यी जनुभूति सेब मुः्ता- 
वस्थाओं के पश्चात्‌ स्वरूण देठ में होती है, यही गद्धावत हूँ । 


अपरोध शान उदित ने होने तक परमा भवित का आविर्भाव 
नहीं होता, यह बात पहले कही गयी है । अपरोक्ष ज्ञान के मूल 
में धाधनभत्ित है; यह भी कड़ा गया है। वस्तुत: यह साधन" 
भक्ति हो श्रवण, सनन म्‌ निदिध्यायनरूप परोक्ष ज्ञान है। अपः 
रोक कषाय का करण मन है। किन्छु जब तक मन मांयारूप यवन 
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निक! द्वारा आच्छन्न रहता है, तब तक वह ठीक-ठीक कार्य नहीं 
कर सकता । यह यवनिका प्रतिइन्धकस्वरूप है। इस के द्वारा 
मन निरुद्ध रहता है, इस कारण दर्शन करने में समर्थ नहीं होता। 
किन्तु जब श्रवणादि द्वारा यह प्रतिबन्धक दूर हो जाता है तब भव 
भगवदर्शन के प्रधान अङ्क के रूप में कार्य करता है । श्रवण का 
क्या तात्पर्य है- उपनिषद्‌ के जिन्‌ दाक्यों सें भगवानु की महिमा 
का कीर्तन हुआ है, इन सब वाउयों का अर्थ गुरु-मुख से सुनना 
होता है। इस के लिए उपक्रमादि लिगों की आवश्यकता है। 
वेदान्त-दर्शन में इस की प्रक्रिया प्रदर्शित हुई है। मनन का तात्पर्य 
है--प्रबल युवित द्वारा पुनः पुनः पूर्वोकत अर्थ का स्वयं अथवा 
शास्त्राभ्याप्त द्वारा अथवा अन्य किसी उपाय से प्रतिक्षण चिन्तन 
करना । निदिध्यासन शाब्द का भ्रर्थ यह है-जो भगबद्गुण श्रवण 
व मनन द्वारा निर्णीत हुए हैं उन का निरन्तर ध्यान ही निदि- 
घ्यासन है । यह तैलधारावत्‌ अविच्छिन्न मनोवृत्ति द्वारा सम्पन्न 
करना होता है । जो विषय भगवत्स्वरूप से भिन्न हैं, उनको 
असार समझते हुए उन से निवृत्ति आवश्यक है । उस के अतिरिक्त 
एकमात्र भगवत्तत्त्व में स्नेह व प्रेम के साथ अनुवृत्ति आवश्यक हे। 
पुनः पुनः श्रवण कर पाने से मननशक्ति आविर्भूत होती है एवं 
सनन करते-करते' ही ध्यानशक्ति जमती है । ध्यान के पुन; पुन 
अभ्यास का फल ही अ्रपरोच जान है । 


श्रवण, मनन ब निदिध्यासन थे तीन परोक्ष ज्ञान के स्वर 
हैं। ये सभी मन के सहकारी हैं; मन अंगी है, ये सब उसके औं 
स्वरूप हैं। इन सब सहकारियों के द्वारा क्सश, अत्य बिषयो 


अँ क rm नु ब्र के 


न क पह कल हूर % 2 हैँ, 
मन रस, उर भगदार मं भना मरने में समर्थ होता है। 


५ ब्र # i 
~ re, -" नकुल जनू जी पु = = 
निरेत्य रातु पाल के एउरयुर ३ रह युदा यृ 


$ अभाव 


लै हक पन ना ono ss प। कप न्‌ 9 हा 
ली है नयाल पकनन पन हैत जव चै म्व या पिन पक; 
हुन २ स्ये के दिखते #। बह अपसारण निधग्मात्र होने 


आर त न गड Cb eR, को पक. 2 EES ~ म्‌ RSD डे कक ओम 
ae 1 i Fol 21१ # उन्नत डक पव अन्धा श्प टोने पर्‌ 
4 री 
दमका पर छन # पर; थलि 


ईसम्यदाय क आवादी ने मसितशद पा (जिगय विश्लेषण 
किया हैं इसने धवन हीमा है कि एम मन थे थी चाक की 
चरम अकस्दा में ही मधान तरिका थे आात्च्चिक अवरधा में 
ह भगवान होवा | इस भक्ति को परमा गलति पहने हैं। 
वे बहने है वि माण भक्त द्वारा ती भगवन्‌ गी - पलक 
संभव ए फल पथ चान नकि के सहाय अंग सप से आवापक 
होते है) विशुक्ष झर के विकारी जप्य ते ठभ ह [न्स कारण 
धाधारम चिरी के निर सर्म थे आन पौ संङ्ामया लेकर 
भक्तिमार्ग से दविय होना सम्भव है ! ज्ञान भविन का झॉसरं 
साधन है, एम बर्ग नहर साधन । निविदि 4 कार्य कर्मो का 
साग करके विकास साय से मिस्य ते नैमिसिक कमं करना 
अधि विषम सर्मानधा न ही गर्मयोप है। इस योग का यथा- 
विधि अनुपात कर पाने से जीव बा चित्त कलुष से पुजन होता 
है। तब जीत अपेक्षाक्रत सरलता से ज्ञानयोग का आलय लें 
सकता है। आत्मा त परमात्मा में अंगाजि-सम्बन्ध है । सुनरां 
आत्मा को अर्थात धक्वति-सम्ब्धहीन अपने आत्मा को परमात्मा 
के अंग या दोष रूप ये समझता ही जानगीग का उद्देश्य है । हम 
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प्रकार कर्म व ज्ञान दोनों के द्वारा अनुगृहीत भवितियोग हो भगव- 
त्पाप्ति की प्रधान साधना है। भवित से आचार्यगणों का तात्पर्य 
ज्ञानविशेष ही रहता है। वे कहते हैं कि उपासना, वेदन, ध्यान 
व स्मृति मुल में एक ही वस्तु हैं । पुनः पुनः उसका ग्रभ्यास कर 
पाते पर भमवद्रषिषयक स्मृति अविच्छिन्न एवं प्रोतियुकत 
होकर प्रकाशित होती है। इस अवस्था में उसको भवित नाम 
दिया जाता है। भक्ति के उत्कर्ष के फलस्वरूप परा भित का 
उदय होता है । पराभक्रित क्रमशः परसञज्ञान में परिणत होकर 
उसके बाद चरमावस्था में परमा भक्ति के रूप में आविर्भूत होती 
है । परमा ममित के पश्चात्‌ भगवान्‌ का साक्षात्कार निश्चित है। 

पूर्वोक्त विवरण से प्रतीत होता है कि प्रकृत प्रस्ताव में 
आचार्य-मत के अनुसार कर्म, ज्ञान व भवित यही स्वाभाविक 
क्रम है। 


रामानुजीय आचार्यगण भी भगवान्‌ की नित्यलीला स्वीकार 
करते हैं एवं परमधाम में भगवान्‌ की सत्ता एवं नित्य च॑ मुक्त 
भ तों की सत्ता मानते हैं। उनके मत से' भगवान्‌ नित्य साकार 
है, उनमें अनन्त शुभ गुण विराजमान हैं। धौन्दर्य, औदार्य, 
माधुर्य, लावण्य, सौशील्य, करुणा, वात्सल्थ आदि अनन्त मंगल 
मय गुण भगवान्‌ में अर्थात्‌ भगवद्विग्रह में नित्य विराजमान 
हैं । जीव मुक्तावस्था में वैकुष्ठधाम में जाकर चिदानन्द पार्षद 
देह को प्राप्त होता है एवं भगवान्‌ के साथ साक्षात्‌ रूप से छोल 
मे योगदान करता है। जीव स्वरूपतः अणु होने पर भी मुक्ता 
वस्था भें वह स्थुल, पुष्म ब कारण इस तीनों देहों से अव्याहरि 


शे कचा नेम कक . छु 


माकर मिटा यकप निच व विर्षय हेहि पाघ करमा 91 इम 
सगली सकस के गाज कीडा किया यन्नेह। चतुर्भुज 
बागणन्ाय ती भावान वा ब्घेरप जै डमु ज शी कष्ण त्ति 
समेडी असार माप # | दहला मू नष! कि अदनार्त अनार 
स्वच्पन: सभन है 1 भगवान के व्यूड, अर्था आदि सें का 
विवरण पसंगतः यहा गया है। 
माफ गये पपति रुन दी सद्गुणी के कारण भगवान्‌ जीव के 
नि पयन हरो फर उस को मोक्षफन देसे हैं। ययार्थ मोक्ष 
भसगवब्बरणों का आघव पावा वे कैडर्य-लाभ है! थड भक्ति के 
बिना सहो डर सकता ! शुष्क ज्ञान अर्थान्‌ प्रकृति से रहित आत्म- 
स्वह्य-लान-मात मे जो सानि नद होगी है बह केल्य का 
दराज लाग है। एस प्रकार मकि में भगवान्‌ के खानस्य का 
आश्यादन सरी मिलता । यथार्थ भक्ति अधवा शुद्धा भक्ति सात 
प्रकार की साधना के अनुजीलन से दत्वन्न होती है। इन सात 
साधनाओं के नाम हैं. दिवेक, मिमोक, अभ्यास, क्रिया, कल्याण 
अनबधाद ग अमुद्धर्व । इस में से बिद्देक शब्द में जानि, आश्रय 
व निभित हन त्रिविध दोषों से रहित अन्न द्वारा देह को पुष्टि व 
शुद्धि की लक्षित किया जाता है। भोग्य अन्ग के तीन प्रकार के 
दोषों का आचार्य गण उल्लेख करते हैं। उनमें से कोई-कोई भोग्य 
पदार्थ जातिदोष से पुष है; जैसे प्याज, लहूुधुन; आदि । आश्रय 
दोष का हष्टान्त सच्छिप्ट अथवा अपर जाति द्वारा .स्पृष्ट अन्न 
ग्रहेण है । इस से प्रतीत होता है कि जो अन्य इन जत्रिविध 
दोषों से दुष्ट नहीं है बही देहशुद्धि या विवेक का साधन है। 


३६५ : श्रीकृष्ण-प्रसङ्चै 
'विभोक' शब्द का अर्थ है कामशून्यवा | शुभ आश्रय के पुनः पुनः 
अनुशीलन को अभ्यास कहते हैं। यथाशक्ति पञ्च महायज्ञो 
आदि अमुप्ठान को 'क्रिया' कहते हैं। सत्य, सरलता, अहिसा, 
दया, दान आदि सढ्गुणो को 'कल्याण' कहते हँ । दैत्य का अभाव 
ही अनवस्राद है । अर्थात्‌ कभी भी अवसन्न या उत्साहहीन नहीं 
होना, यही उद्देश्य है । सन्तोष अर्थात्‌ तुष्टि के अमाव को अनुद्धर्ष 
दते हें । इप प्रकार सात साघनाओं द्वारा भित का यथाविधि 
परिशीळन होने पर वह यथासमय दर्शन-समाचाकार अर्थात्‌ 
अपरोक्ष रूप घारण करती है। इस भवित की चरम अवधि 
अन्तिम प्रत्यय है, जो चाहे वर्तमान शरीर के अवसान के समय 
ही हो अथवा प्रारब्ध समाप्त न होने के कारण शरीरान्तर के 
अवसान के समय हो, अवश्य ही आविभू त होता है। प्रपत्ति अथवा 
शारणागति भक्ति के ही अंगस्वरूप हँ । आचार्यो के मतानुसार 
साधनभजत्रित व फलभब्ति के भेद से दो प्रकार की भतत का 
वर्णन पाया जाता है । साधनजव्य भक्ति साधनभवित है, किन्तु 
जो मत्रित साक्षात्‌ भगवान्‌ की कृपा से जनित है वही फलभक्ति 
है। पराङ्कुश आदि भक्तों की भक्ति का फलभर्वित के दृष्टान्त 
रूप से ग्रहण किया जाता है । 
अगवावु की प्रसन्नता के दो उपाय हुँ-भवित ब प्रपत्ति, यह 
बात पहले कही गयी है । उनमें से भक्ति के सम्बन्ध में कुछ-कुछ 


कहा गया है। प्रपत्ति के सम्बन्ध में संक्षेप में दो-एक बात कहना 
आवश्यक जान पड़ता है । 


प्रपत्ति शब्द का अर्थ शरणागति है अर्थात्‌ भगवानु की प्राप्ति 


क 


के जितेन सवार भा ठास शारज में जीजा हुँ उनी से किमी को भी 
है कह, थे दर गाई अये अऋ्यगति होता र वे उसको पोते में 
ला पं, सप ३ छल हर अम समतता है लव उमछे पाते के 
ला [5 घात उपर मान लेते है। हसी फा नाम प्रपि 
है । एसको सोटाविश्वास वूर्येक अवलम्तत करना हाता है। जिस 
चिया म निभ्वाललिस तीन प्रकार के दोष सरी रहते, बही 
गठा बिका ले हैं! इस सघ दोप के कारण विश्वास का बैल कम 
की जाना है । लोन दोष ये 


१२४ 


(१। उदेश्य यो दूर्सम नमअना३ दस अवस्था में चित्त में 
निद 1 भाव जागा टै. योनि हदय में ऐसी घारणा होती है 
५, अपने में नो साघन-ा मन्न कुछ भी नहीं है, अतएव सगवद्यात्ति 
विरा प्रवाह समन रोसी ? (5) समी दयायों में फल्युसात्र अर्थात 
में एन जन साधनस् व मानकों तुच्छ समझ कर लोड़ कर केवल 

वानु के धारक ग्रहण करने ते हाँ भगवलद्याधि हो सकती हैन 
पमा सममा । (३) सर्वदा अपने दोषों का अनुसन्धान अर्थात 
मिरस्तर आपने दीसों का स्मरण करते हा? आशा, भरोसा छोड़ 
वेदबा । मेर जका पापी कैब पशु को वा सकता है ऐसा सम 
हवा दोप 21 जब भयबात्‌ पर पूर्ण विश्वास होता हैन जिसे 
महाविश्वान वाहते €, तब उसमें यै तीव दोष नहीं रहते। 


पाशरात सम्प्रदाय के किसी-किसी ग्रन्थ में प्रप्रत्ति के जिन 
दअङ्गौ की चात उल्लिखित हुई है उसके नाम ये हैं १ ) 
आनुकूत्म का स झुल्य अर्थात्‌ भगवान्‌ सर्वव्यापक हैं, वे चेतन व 


ने 
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अचेतन सभी पदार्थों में ओतप्रोत रूप से अनुस्यूत हँ, इस तत्त्व 
को विशेष रूप से बोधगम्य करके जीवमात्र के प्रति अनुकुलभाव 
रखना ही शरणागति का प्रथम अंग है। (२ ) प्रातिकृल्य का 
त्याग । अर्थात्‌ किसी भी जीव के प्रति शरीर, मन व वाणी से 
हिसाभाव न रखना । अर्थात्‌ अहिसा की प्रतिष्ठा, यही द्वितीय अप 
है। (३) वे मेरी रक्षा अवश्य ही करेंगे ऐसा विश्वास । भगव।व्‌ 
सर्वशक्तिमात्‌ एवं दयामय है । जीव उनका सेबक व आशित है! 
यही अवादिमिद्ध सम्बन्ध है । सुतरां आश्रित वत्सलता के कारण 
वे आश्वित की रक्षा अबश्य ही करेंगे । ऐसा इढ़ विशवास रहने 
से सभी इप्कृतियों से जीव अव्याहति पा सकता है। यह विश्वास 
ही तृतीय अंग है ।( ४ ) भगवानु को जीव के रक्षक-पद पर 
वरण करना । अर्थात्‌ यद्यपि भगवान्‌ में दया एवं सर्व सामर्थ्य 
है, एवं यद्यपि वे सभी के प्रभु हैं, तथापि किसी के प्रार्थना न करने से 
वे उसकी रक्षा नहीं करते । इस कारण संसार-वन्धन छोड़कर 
उसे अपने रक्षक-पद पर वरण करना होता है, अर्थात्‌ अपनी रक्षा 
के लिए निरन्तर उनसे प्रार्थना करना होता है,--यही चतुर्थ अंग है। 
(५) आत्मनिक्षेप या आत्मसमर्पण । निष्काम भगवत्सेवा को छोड़ 
कर भोग अथवा भोक्षरूप कोई फल प्रपन्न नहीँ चाहता। जो 
वस्तुतः शरणागत है, वह उपाय एवं फल दोनों के प्रति अपना 
प्रयल करने से निवृत्त होता है एवं समझता है कि सब कुछ ह 
भगवान्‌ के अधीन है । इसी का नाम आत्मनिक्षेप है। यही मुख्य 
शरणागति है । आत्मसमर्पण को अङ्ग न कह कर अघी कहने में 
भी कोई हानि नहीं । 


इ जेन जान 
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१ कापड । व्य हदे शा अर्थ हैं दाना अथवा चित्त 
केह अबुल, न भाव : अब देखते से आना हे फि आधिकार एवं उपाग्र 
जादि का नद के भग म भनेन पस्य री. गर्व एक विष 


हि 
~ 
पन, 


यिद होते न हीर ही अनेक अमर्य उपरियत दोसे हुँ लव यह सब 
विवार करेन पर बिल स्वाइन; ही दान वो प्राक होता हैं। 

प्रति के सम्बन्ध मे चलायो ने मुध्मातियुदम बहुत 
आल बना पा? पर्वे अवेत छख लग हुं, वेदात्नरे बंका वार्य एवं 
लीफकाबआाय के मत से एस तियय में परस्पर कुनकुन मतभेद भी 
दिखाई देता है। तबावि इस की प्रावश्यकता सभो भको ने 
स्वीकार ही हिज-र्वीवेष्वडों की तो घाव हो नहीं | प्रपत्ति को 
हमा ही मड्मा है के पट पारब्ध बत भी खण्डन कर देती है, 
पन निर्यात को भा लाघ कर आना सामध्य प्रकट करती है। 
महत खा हिन सुषमा रल, नया अळाकिक एरय, कैवस्य 
मावतु काम आद सभा फळ पपच के लिए मुल म है । पढ्‌ पि 
के असाबारण माहास्य का छोतक हैं। 

जॉ अन्य उपायां वी दुष्कर समझ कर सभी प्रकार के उपामों 
के अवजम्बस से निरा हाला दूँ यदी आरावे में प्रयास का 
अधिकारी है। अबति जा अन्य उपायो में आवर नहीं होता 
अंग च प्राप्य बस्तु का चाइना है, बढी रपत का अधिकारी होने 
योग्य है । इस से जान पड़ता हुँ कि अकिचन को छोड़कर अन्य 
कोई त्रप्ति का अधिकारी नहो हो सकला । इस में वर्ण व आश्चय- 
गत भेद, जामि ब लिगगत भेद विद्या, ऐडवर्य, आन आदि गुणात 
भेंदों का कुछ भी विवार आवश्यक नहों होता । केवल अकिङबन 
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भाव एवं उपायान्तर-मिरपेक्षता होने से ही प्रपञ्च हुआ जा 
सकता है! 

प्रपत्ति दो प्रकार की है--आर्त व ड । आर्त प्रपत्ति में सभी 
अङ्गो का सान्निध्य एक साथ ही होता है। किन्तु इप प्रपत्ति में 
एक निर्दिष्ट क्रम लक्षित होता है । आतत व हस्त प्रपत्ति का पर- 
स्पर पार्थक्य इस प्रकार का है--इस देह द्वारा शसस्त प्रारव्य भोग 
करके और देहान्तर ग्रहण न करना पड़े, इस विश्वास से जो भग” 
वातु के ज्ञरणागत होता है उठे टप प्रपन्न कहते हैं : किन्तु जो 
व्यक्ति संसार-साप बिल्कुल ही नहीं झहन कर सकते, जिन को क्षण 
भर झो संसार में रहता लम्बा प्रतीत होता है. जो दावार्नि की 
ज्वाळा में पतित पशु-पक्षी को भाँति छटपटाते हैं एवं अव्याहृति 
पाने के लिए इतस्तत: दौड़ते हैं, ऐसे लोग दिवा किसी विलम्ब के 
सर्बदुःखशसन भभवात्‌ की प्राप्ति के लिए जिस तीज उत्कण्ठा का 
अनुभव करते हैं, उसी का नाम आर्च प्रपत्ति है। 

प्रपञ्च का मुख्य गुण है चातक की भाँति दृढ़ निष्ठा। शरण्य का 
मुख्यगुण है प्रपञ्च की रक्षा करने के लिए स्वेस्वदाद तक का 
सड़ूल्प इत्यादि ¦ 

पौराणिक साहित्य व प्राचीन इतिवृत्त का अनुसन्धान करने 
हे सभी श्रेणियों के जीवों में ही प्रपन्न का इप्टान्त पाथा जाता है। 
देवताओं में ब्रह्मा, इद्र आदि, मनुष्यों में युर्थिष्ठिर एवं द्रौपदी आदि 
एवं राम-लक्ष्मण आदि, जीवों में गजेन्द्र, कालियनाए आदि, राज्नतों 
में विभीषण - प्रपञ्च के उदाहरण हैं ! इन्द्रपुत्र जयन्त च रामानुज 
आदि सम्पदाय-प्रवत्तक भक्त--सभी ले प्रपत्ति की महिमा की 
घोषणा की है । 

र्‌ 


[oa] 
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पक्ति के बिता दो ऋषियों हे बिभक्त ) । इनमे 
1६ हायानए 5 जै यास्य पहारी एवं रोई उपेरानिप्रु हैं, बैसे 
लक्स, नतय, किदाद्ील माया आदि ] 
प्राचिन शश्शावाल सघालालम रे । एम? का पावन ऋषियों 
ने न्यायावसा कदा है। बेरकुद यही ययय या मी व्यय है| 
शोर्वैण्णबीच भन हि साहित्य मे हस का निकेत - यस्य के नाम से 
भी बर्णन विया मया है। पणि का पेशिस्य बडी है कि एक का 
एक बार ही ओबब लगा दाता है, अत्यल्प आघनाजी दी भाँति 
पुन पुनः अभ्यास नहीं करता होगा | वप प्रपलि कई साधन 
नहीं है, सुतरा करमघाय जालवीम ये नकि हे इस का पार्थक्य 
सतृष्ट है, सधा सविव हाट मे पारि में भी एक पकार से तीमों 
योगी का समावेश बरमिन है 1 सगपदाआ-वाजन सा सगवसडैडूर्ग 
यही अपतच का कर्मयीग हैं. स्‍्वश्पत्ञान हे सुक रहता ले उपश्ष को 
ज्ञानयोग है, युगलस्बख्प के साक्षात्यवर के पश्चात उनके ग्रति 
प्रीतियुक्त रहता ही अयक्ष का मक्तियीव है ३ शिष्टाचार के नाम 
से दूय निवध योग का ही प्रयह्ठभण एप पकार ख पाळत किया 
करते तै । परारध्य को भोय द्वारा समाप्त (गै चगजान्‌ के खरणों 
में नित्वमेबा माय महाफमे के निर पर्तीक्षा कन्या सही प्रषत्त का 
शानगोवर एकमात्र उदू स्स है । 
प्रपत्ति मिदोग था आश्मगमर्पण का सासानतर है, यह पहले 
हौ कहा गया हैं । यह समर्पण फलसभर्पण, भारतमर्पश ब स्वपः 
समर्पण भेद से तीन प्रकार का है। जो साधक एवथये वे केब्रल्य का 
प्रार्थी है, बह येघाक्रम से सगँ उच्चन्पदनलाभन्जविन सुख एवं 
आत्मदर्शनगनित आनन्द की माक्मंचा बरता है. किन्तु जो व्यक्ति 


पी 
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भगवच्चरणों में प्रपञ्च है वहू इन दोनों प्रकार के आनन्दों में से 
कुछ भी नहीं चाहता । वह जानता है कि वह स्वयं शेष या अङ्ग 
है, भगवान्‌ शेषी था बड्ी हैं। अङ्ग भंगी के आश्रित है, एवं 
भंगी की तृप्ति करना ही अंग के जीवन को सार्थकता है। इसीलिए 
भगवान्‌ का तृप्तिसाधन ही प्रपन्न जोव का एकमात्र लघय है, 
आत्मतृप्ति नहीं । इसलिए प्रपन्न अपनी सुखाकांक्ता को सर्वी 
भाव से छोड़ देता है एवं साथ ही साथ कर्तृत्व, ममत्व एवं स्वार्थ- 
लिप्सा भी त्याग देता है-यही फलसमर्पण है। भार-समर्पण का 
अर्थ यह्‌ है--आत्म रक्षा का दायित्व मुझ पर नहीं, उसी पर है। वे ही 
साध्य हैं, वे ही साधन हैं । प्रयन्त जानता है कि वह अपनी चेष्ट से अपनी 
रक्षा नहीं कर सकता । उस की इच्छा पर उस की रक्षा निर्भर 
नहीं करती । इस कारण बह आत्मरक्षा का भार भगवच्चरणों 
में ही समर्पित कर देता है- इस का साम भार-सप्तर्पण है । स्वहूप- 
समर्पण और भी उच्चतर व्यापार है। केवल प्रहार का त्याम 
करने से हो स्वछषसमर्पण नहीं होता । प्रपन्त जब समझ पाता 
है कि भगवानु ही चस्तृतः आत्मा के स्वामी हैं, यद्यपि व्यवहार- 
क्षेत्र में कहा जाता है कि जीव की भी तो सत्ता है, तथापि यह 
सत्य है कि भगवावु की सत्ता ही जीव की उत्ता है। उसकी सत्ता 
को छोड़ कर जीव की कोई पृथक्‌ सत्ता नहीं है। जिस को भह 
समभा जाता है, वह स्तुतः भगवानु ही है। अतएव इस भहु का 
भी त्याग करते का चाम स्वहूप-समर्पण है । 

आत्मा में ज्ञावृत्व, कत्त त्व व भोक्तुत्व थे तीन धर्म हैं, किन्तु 
जीव बोकि परमात्मा का शारीर है, अतः ज्ञान, क्रिया व भोग 
इन तीतो को शरीरी या परमात्मा के जीवन मै ही सिद्ध करता 


Tete, 7 


ग ६. न 


है। वदीत समचा ने गइ गाइ म परोस के मूठ रहस्यों का 


दे 


कदम वे सुरन भन में पद यक हेन इलीक गन Fs 


जि नद नमन ब्यय वरव आ ब्याक 7 


t 


टसल 7 वा गलई दारा के असार प्रवाल के सम्बन्ध में 
किमी सा स्थले पर कुक: के मतभेद दिलाई वडा £ लोडने 
टु शास्या ३ नन पालक म ह! वे महण हैं कि भक्तियोग 
कू तवागे ला शाय दयाय खय स नही मना जा मकता | 
भाक्तयोंग व्यथ एब वर अवधास-पातेक्ष 7; दसम नोर आकिङ्च्य 
युक्त प्पतियोग कयास ज्या हे । व वळते हें ति प्रपत्ति योग 
समदी छ नल आर्य की खेदा के चन्नसन बदी ह; भगवान के 
निहदुर हर, मे विभार शी पाचि का सपय ह । हे ुलई मत 
मू औल वा कूट था बन्य यती आानशयक भी नहीं हीना । अबो 
कि भववतु कया रते} र. सेट मीव पा यग्री का अपेता नहों 
रखती, समझना हों यादि सुल में ने रहु तो जीबगत सट्टा का 
मृछा हो मया है ४ 

दडूयलईन्मण कहते हैं हि भवेह व्यस्त नहीं ठ । वहू- 
गलन्मदाय म पानाचा बद्ानतदेशिक हैं। व भगवान के 
सहेतुक कटाक्ष हं विश्वास करते हैं । टन के मन में भगवल्कृपा 
अहँतुक नहीं है; जीन के कर्म का जायय लेकर ही भगवान्‌ कृपा 
करते है । विन्त कर्माभब करता निमित्त माश है; यह एक बहना 
है। यही वेद दे शवः का न्याजबाद हुँ। ओन कणामात्र भी चेष्टा 
ने करें तो भगवान्‌ केवळ कृपा द्वारा उसका उद्धार नहीं कर 
सक्छे ' यह आ होव का कणामाव कमं हैं यहू जीव का उद्धार 
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करने के लिए भगवान्‌ की ओर से एक ब्याजमात्र है । इस मत से 
प्रपत्ति उपाथस्वरूप है। 


टेड्ूलई कहते हैं--भगवान्‌ स्वयं जीव को पकड़ कर उठा लेते 
है । जेसे बिल्ली अपने बच्चे को स्वयं पकड़ कर एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर छे जाती है। ये मार्जीर-शिशु का अनुसरण करते है । 
किन्तु बड्यलई कहते हैं कि जीव भगवान्‌ को एकइता है, तब 
भगवान्‌ उसे उठा ले जाते हुँ; जीव को पकड़ना भगवान्‌ का कार्य 
नहीं है, उस का उडार करता भगवान्‌ का कार्य है । भगवान्‌ को 
पकड़ना जीव का ही कर्तव्य है । जो जीव उन का आश्रय छेते है, 
उन को वे फेंक नहीं देते । बन्दर का बच्चा जैसे अपनी माँ को पकड़ 
कर रखता है, एवं उस की माँ बच्चे को पीठ पर रखे हुए एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर चली जाती है, यह भी ठीक वैसा ही है। 
वड्गलई-पण बन्दर के बच्चे के तरीके का अनुसरण करते हूँ । 
मक्षि रूप से इसे ही दोनों मार्गों का पार्थक्य-निर्देश समझता 
होगा । 


प्राचीन भक्ति-सम्प्रदायों में निम्बाक-सम्प्रदाय भी विशेष रूप 
ते उल्लेखनीय है। इस संप्रदाय के भक्तगण भी सच्चिदानन्द-विग्रह 
श्रीकृण्ण-हपी परमपुरुष के उप!सक हैँ । इनके मत में भक्त साधकों 
के लिए जिन पाँच पदार्थों का निरन्तर अनुसन्धान आवश्यक है-- 
उन में उपाल्यहपी भगवत्स्वरूप ही प्रधान है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
अप्राकृत-चिदामन्दमय-विग्नहविशिष्ट हैं । पह विग्रह व्रजधास क 
अन्यान्य नित्य भूमियो पर भक्तों को दिखाई देता है । विग्रहं एक 
होने पर भी घाममेद से उस के प्रकाशगत मेद दिलाई देते हैं 
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प्र्न में गो विक्र धब ख गोगयेण है, बारको में बड़ी मवु 
एवे सर्वला. यर्भशालमराए, योहाई कार्याणवत्य मछ वासम 
कदि गुता यमिन है। यसव घाय औत साईत मे ज वम िमा' 
सा आहि सामो स कहें जाते है । पप्पाची म हिंद्दीय 
पदार्थ जीव है, डिस भगवान्‌ का नित्य उपासक कहा जाता है। 
लिश्य विज्ञान थ चानन्द ही आँच मा स्वय हैं। जीप स्वरूपतः 
अणु एर्व नित्य है, ठेस के नित्य घात आदि गुण स्बमात-सिद्ध हैँ। 
अय भगवान का नित्य जे दुर था दास हैं, एवं सथू क व सुद्ष्म दोनों 
देहो ये विलद्षण £ 1 पाच पदार्थो में तदीय पदार्थ का चाभ है 
कृराफाला। मगनत्पपिनलाभ ही कृपा फा फल हैं । इस एकलि के 
छः लाडु रे, इसे तेदाजबो की आल ही से भी सानते | । प्रतक्ष 
के लिए भगवान के दारय के सिवा अन्य सभी कर्म पनित्याज्प हूँ । 
दास्य का अनलम्बन करते हुए आत्मनिवेदन ही पति का यथार्थ 
स्वग है । भतुर्थ पदार्थ भक्तिरस है [सै कहते है कि श्रवणादि 
साधन्ति का पुन; पन; लनुशीलन फरने वर बढ़ क्रमशः हवय में 
रनिझय धारण करने है । यह रत वराचा मे विभिन्न प्यार 
के रसी में परिणय होती है। यत्र उपासक के मावनागत दषिच्य- 
कृशः कात्य दास्य आदि भावों के आकार म आकार हो कर 
विभावादि कारण-कलाप के प्रभाव से रसन्छ्म से परिणत होगी 
है, बड़ रस हो भक्तिरस है। शान्त भक्तिरस के हृष्टास्य बामदेव 
है, दास्य के हृष्टा रक्तक, पक्का, उद्धव दृत्वादि हे, सख्य के 
हृशान्त धीदास, सुदान, अर्जुन इत्धावि हे, वात्सफय के नन्द 
यशोमती, वसुदेज-देवरी व तदनुसार भावविशिष्ठ भक्तमण हैं। 
माधुर्य के हष्टास्स राधा, इकिगिणी आदि हैं । 
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पदार्थ-पञ्चक के अन्तर्गत पञ्चस पदार्थ क्ृष्ण-प्राप्ति का 
विरोधी है । भक्तों ने विरोधी वर्ग की एक नामावली बनाई है, 
उप्में देखने में आता है कि साधुनित्दा ्ादि दस चामापराध 
एवं ३२ सेचापराघ आदि दोषों को भगवत्माप्ति का प्रतिबन्धक 
माना गया है! 

सक्त कहते हैं कि जीव अनादि काल से भगवदरविमुख होने 
के कारण स्थूल व सृक्ष्मदेह रूप में परिणत भनादि माथा द्वारा 
आच्छन्न है। सत्संग एवं तज्जन्य भपवत्यपंग से जीव के हदय 
में भक्ति का उदय होता है । भक्ति का फल मोक्ष है, यह भक्ति 
सिद्धान्त का चरस सत्य है। वैष्णवी माया के प्रभाव से जीव 
देहयुक होता है। यह प्राकृतिक देहयुक्त अवस्था ही जीव का 
संसार है । पहले जिस भगवदूविमुखता की बात कही ययी, बह 
अज्ञानाध्मक है । 

सद्योधुक्ति व क्रेममुक्ति के भेद से युक्ति दो प्रकार की है। 
जो भस्त अवणादि सक्ति के प्रभाव से बन्धन से मुक्त होते हैं वे 
अबिलम्ब भगवत्पद प्राप्त करते हैं। यही सद्थोमुम्ति है। दूसरी 
और जो मगवद््चनारूप निष्काम कर्म दारा क्रमशः स्वर्गादि 
अर्व लोकों का सुख भोगते हुए सत्यलोक में स्थिति पाते हैं एवं 
भुक्ति का अधिकार प्राप्त करते हैं, ये क्रममुकत हैँ । क्योंकि थे 
प्रछयकाल में सत्यलोक के अधिष्ठाता ब्रह्मा के साथ मुकत पाते हैं । 
उपनिषद्-पिद्वान्त तो ऐसा ही है, किन्तु भागवत के द्वितीय 
स्कन्ध में कहा गया है कि जो कर्म द्वारा विशुद्ध होते हैं एवं योग- 
थुगत भक्ति द्वार जिनका लिगशरीर दर्थ होता है, ते भी 
सद्योमु्ति पाते है अर्थात्‌ अविलस्व भगवत्खडप में प्रवेश करते 
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हि) एर्वे जो तय से सर्प तस परयः राः अनुच परते हुए 
परभ लार बा अयम गन हेग परपदे भे पेश करने हैं, बे 
क्रमेछू । । सव भरा दो य र्यंराय देउ उनन्इस्‌ 
धामी मे तने याय न पाते ह+ छित्‌ उ भद अव्यत आतुर 
होगे #, 77 रान्य खे जाने के जिए नप अपनानु का आना 
पहुत। हे। 

जयन्त | रयानस्य के संद रा अमय गर्य ता भस्य 
आपन्द दो प्रदान का? । निकाम माल श्लियासन्‍द नहीं चाहते । 
ततवी भवित का फाट एड साल भगवान्‌ #। सदाम भदित का 
फूल भगवरपरल ऐिशवयोचन्ड है । 

ला आह पी आजोनया के पसम से आइ वे भगवास्व- 
झम यी नियत शादी लगा मार बदायिकि के जर्ता की आर से की 
गयी । छिन्न भलतच के रष ता वैष्णव सद्रोजरोजनो ने 
जित्ला बिशप] किया हे उसना कायष को देला मोना । बौद्ध 
बयान पर्न थर जयाने छिस पर परक्ष्ती युम प गन सहज 
सिज्चान्त कै रूप में लाबिधुल हर, दनका बगर एिविहासिक 
आलोचना का विदय है! बडी उसकी कोई जावश्यमाता नहीं है । 
बण मत तमा कीमग्गजावश मे पदले भी बंगदेश मे प्रचण्ति 
था। किले सहझ घर्म का पूर्ण विहाय मराप्रधु के पश्चात ही 
हुआ है। बहन लोग समझते ट वि अकल सहज सत के आदि- 
गुद स्वछूपदायोदर हैं। उससे खुपगोस्बागी ने महर, साथना का 
रहस्य कपल सीखा था। सूपगोस्थामी के शिष्य रबुनाधदास 
गोस्वामी एवं रघुनाश के झिय कृष्णदास वराज ये जो सिद्ध 
मुकुभ्ददेश के गुव थे! इने सिद्ध मुनुन्ददेव को ही गक प्रकारके 
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प्रचलित सहज सम्प्रदाय का प्रवर्तक क्रहा जा सकता है। कहा 
जाता है कि इन्हीं के चार शिष्य सहज धर्म की चार शाखाओं 
के प्रवर्तक हँ । इन चारों के नाम हैं-( १) वृसिहानन्द (२) 
राधारमण ( ३) गोकुल्बाउल एवं (४) मथुरानाथ। सिद्ध 
पुकुन्ददेव राजकुमार थे ऐसी प्रसिद्धि है ! वैराग्य-बल से उन्होंे 
वृष्णदास का आश्रय लिया था। कविराज गोस्वामी ने अपना 
च्चैतत्यचरितासृत ग्रन्थ इनके द्वारा ही लिसवाया था । वे बोलते 
जाते थे एवं ये लिखते ये ऐपी प्रसिद्धि है! सिद्ध मुकुन्ददेव के 
शिष्य थे मुकुन्दरापदात जो भँगरत्लावकी',' आज्सरस्वती- 
कारिका' आदि ग्रन्थ लिखने से प्रसिद्ध हुए । सुकुन्ददेव के अन्य 
शिष्य सुन्दरानन्द भी सम्प्रदाय के इतिह्वात में प्रसिद्ध स्थान रखते 
है। इनके अनेक ग्रन्थ हैं, जिनका सन्दाव शिक्षित सभाज ने 
अभी नहीं पात्रा है । 

इनके मत में परमार्थ तत्त्व का नाम राइज अथवो सहज 
मनुष्य है ! स्वतःसिद्ध मनुष्य या नित्य मनुष्य के नाम से भी इस 
पर्स वस्तु का निर्देश किया जाता है! कहना न होगा-यह 
परम वस्तू ज्योतिः भात्र नहीं है। यह अप्राकृत नराकार है। 
यह अद्वैत परम तत्व नित्य-्युगल-स्वरूप में विराजभान है अर्थात्‌ 
वे ( नित्य } कृष्ण व राधा यह दो युगलभाव ग्रहण करके अव- 
स्थित हैं । बाह्य दृष्टि से प्रतीत होता है कि कुष्ण पुरुष हैं, एवं 
राधा प्रकृति हुँ, किन्तु भीतर से देखने पर ज्ञात होगा है कि 
यद्यपि छीला-रस का आस्वादन करने के लिए बाह्यतः दो देह 
ग्रहण किए गए हैं, तथापि वास्तव में दोनों नित्य मिलित ह, यहाँ 
तक कि एक ही आत्मा के स्वरूप इं। अर्थात्‌ दो तनु एन एक 
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पाता है। कशा ब रिका नि किशोर ब किशोरों के य 
से नित्य घाग मे रघाविडागन पर विराजमान हू । यह नित्य-बाग 
निद वृन्देन गु अनद्रपूर, सहिजपुर, सदानस्द्द्ाम आदि नापो 
से सह तन्‍्ला हिस्य से वायन मका है। छ काग कामस्पकप हूँ दे 
कद हैं एवं राधा मदने-वक हुँ । दोनों में भच्छेद सम्बन्ध है। 
क्वीमि 78 के ने न्हते दूसरा महों रह सबता । यह नित्य वृन्दा- 
बने विरजा नदी के पार अवस्थित है। विरजो सुर्य को मात्री 
कन्या यपुना की ही दूसरा नाम है । 

सहाजिया जोग वैधी सकि की साघना नहीं करते; बे रागानुग 
मार्ग का समर्थन फरे हैं । उन का सिद्धान्त यह है कि रागममी 
भक्ति के विना अर्थात्‌ जिस भकत में गाढ तृष्णा एवं आवेशभाव 
विद्यमान है, बेम सविलभार्ग में भजन म कर पामे ये ब्रज भाव का 
उदय नहीं होता एवं राधा-कृष्ण पुगेछ सवख या परम वस्तु की ह 
उपनश्घि भी नहीं होती । 


पहुले ही कहा गया है कि परमयम्छु ज्योति नहीं दू, देवता 
नहीं है. ईश्वर नहीं है बिक मनुष्य हैं । इस सस्यन्ध में वे कहते 
हैं कि ब्रद्मसस्व या ईदवरसस्व के पुर्गम होने पर भी इन को 
धारणा की आ पकती है, किन्तु मकुय का तत्व समझना अत्यन्त 
कठिन है। दसी का रण उन लोगों का कहना है कि सनुप्य का तत्व 
अत्यन्त अद्भुत है; उसे कौन कह सकता है और कौन जान सकता 
है? एक हृष्टि से देखे तो योनि-सम्भव, अयोसि-सम्भव एवं 
स्वत:सिद्ध इस तीन प्रकार के मनुष्यों का समान मिलता है। इसे 
दें से स्वतःसिड्ध मनुष्य निक्मवृन्दावन में विराजमान हूं। अतिः 
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सम्भव मनुष्य रोलोक में वास करते हैं, एवं थोतिस्षाभव मनुष्य 
सत्र वतमान हूँ । बहू वर्तमान मनुष्य ही सहज मनुष्य' है, जिसमें 
गूढ़ रूप की अर्थात्‌ अवर्तमान रूप की स्थिति है । वर्तमान मनुष्य 
ही भावना का विषयीभूत है। 

“ज्ेरूप नेतरे देखे सेरूप हदये थाके, 
वतसान हृदय रस दुइ जे ब्रो किया इच के 
(अर्थात्‌ जिस रूप को नैत्रो से देखा जाता है, वही रूप हृदय 


में रहता है । दोनों रूप वर्तमान हृदय में रहते हैं, इसलिए बोझ 
किस प्रकार हो सकता है ?) 


चण्डीदास ने अपनी पदावली में मनुष्य का अन्य प्रकार से 
तीन भागों सें विभाजन किया है! उन के मत से सहज मनुष्य, 
अयोनिज मनुष्य एवं सामान्य मनुष्य ~ ऐसा मनुष्यों का विभाग 
है। सहज मनुष्य गोलोक के भी ऊपर दिव्य वृन्दावन में अबस्थित 
हुँ । अधोनिज मनुष्य गोलोक में अवस्थित हैं । ये सर्वदा नित्य 
स्थान सें रहते ह। इन्हीं का प्रकाश वैकुप्छ के श्रविष्ठाता लीलामय 
नारायण हें । सामान्य सनुष्य संस्कार मातर हे। इन का धाम 
क्षीरोद-सागर में है! ये ब्रह्माण्ड में जीबन च मरण में यातायात 
कर रहे है! वास्तव में सहज मनुष्य कहीं भी नहीं है! बह 
अ्रयोनिज भी महीं है एवं सामान्य भी नहीं है। कहा गया है कि 
उस का स्थान नित्य वृन्दावन है । किन्तु दिव्य वृन्दावन कहाँ पर 
है? बह सृष्टि के अन्तर्गत नहीं है । इस की सृष्टि होती है राग से 
या रागानुग भजन से । शव अर्थात्‌ मृत शरीर जैसा न हो पाने 
पर ऐमवायु नहीं छगता एवं सहज मनुष्य का आविर्भाव भी नहीं 
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आखर रास मेयर ए पिये; 7 घट तरंग रेबा 
में आती १ 1 दवत्पकाश ये चा मल प हैं रू निन्य समुष्य कहते 
हैं। दरी हर मुच्य तखबी झाले रा हित य पार पा विक्रम नहीं 
है। मद रथान बह दर अवगत सै। पारा भुवनो के परे 


न 
हो 
हि 


बीए ये नेप क भाँति नज नीय भरी जले. जि बहा 
वानू का: 12 परे मा से वाम अयानर्भय या ज्योति 
स्वकर है। थे हो साता हैं, कही गा दूसरा साथ सिर्जन है। 
हें सृक्ष्म पत्ता ह योगी इ सिद्धाण हग ज्वीडित्छप ब्रह्म में 
हो चित्त का शिक्षन फर्म हैं। फिनु पट गूर्ण ब्रह्म नहीँ है। 
भगवाम्‌ जीकुष्ण की पूर्ण बडा हैं। जे ही सजागस गद सधुल छप 
हैं। थे सभी के अगोचर म्यतन्त्र ति यानन्ड चग्रर एवं नित्यवृन्दा 


बरक मी ~ 
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वन अथवा ब्रजपुर में नित्य विहार करते हैं; दे किशोरवयस्क हैँ। 
चराचर की सृष्टि ज्योतिब्रह्म से होती है-- पूर्णब्रह्म से नही । ज्योति- 
व पूर्णब्रह्म की ही अंगच्छटा है, यह पहले ही कहा गया है। 


सहृजिया लोग कहते हैं कि वैष्णव साधना दो रकार की है। 
उनमें से एक साधना वैदिक सम्प्रदाय के अनुरत है, यही साम्म 
दाथिक्र साधना है । ड्ितीए हाधन-अथाली तान्त्रिक साधना के 
अन्तर्भत है । उन दैण्णवों को साम्प्रदायिक वैष्णवों से पृथक्‌ कर 
के सामान्य नाए दिया जाता है। रसत्व की साधना वेद में 
स्पष्ठहव से निए नहीं है, किन्तु तमत्र में है। इस रससाधना 
का ही नामान्तर सहज साइना है। यह अत्यन्त गुह्य विषय है ! 
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यह साधारण छोगों के लिए उपयोगी नहीं । क्योंकि सहजियों 


तक अघिलार महों मिलता । बह सोचना रामानुज, निम्बार्क आदि 
साम्प्रदायिक वैष्णबों में प्रचलित नहीं है, है भी तो गुप्त रूप से है । 


रस-सःघना या सहजयाघना में प्रवृत्त होना झो तो प्रकृति 
का साह्य आवश्यक है । किसी भी प्रकार की प्रकृति में रस- 
साधना नहीं होती । असामान्य समर्था प्रकृति आवश्यक होती है । 
जो जितेन्द्रिय नहीं हैं एवं रससाधना के उपयोगी आधार प्राक्त 
करने में समर्थ नहीं हुए हैँ एवं जो शास्त्रोक्त लक्ष पानुवार प्रकृति 
का साहाय्य नहीं पा सके हं, उनके लिए रससाधना में प्रवृत्त होना 
सर्वथा अनुचित है । “उज्जल नीलर्माण ` में प्रदर्शित श्रेणीविभा ग 
मान कर ये लोग भी कहते हैं कि नायित्रा-रति समर्थी, समञ्जसा ”, 
साधारणी भेद से तीन प्रकार की है। कुब्जा आदि की साधारण 


RS आशा न 00 डि 
रे 


चीकाण नरे ८५ 


रति म आज मदेशाचन्जन्य तिजन्सुखायकि ही पान है । इक्मिणी 
आदि को समकसा रि म चर्म का प्रधान ३ रहने प्र भी अपना 
सुख बर्तमान हे । कितु यचा पभूज गोसों-जन मी समर्था रति में 
केवल थड था सुख हा सचा है, अथवा पुस नहीं । सभर्षा रति 
में ही अम में स्थिति होगी है, नित्य वृस्दावन में पास होता है। 
रससाघना के लिए सह सर्वया अनुकूल है । साधारण ताग्जिक 
सःन मै जज वशमा दूर न कर पामे से वोरभाव का उदय 
ही हना, रय-याघन में भी ठक उसी परकार बद्यनर्य में निष्ठा 
न होने पर भाव राज्य में सञ्चरण का अधिकार नहीं होता । साम्प- 
दायिक बैशादों ते रससाघना की चर्चा न करके अच्छा ही किया 
है। क्योंकि यह साधना व्यापक रूपए से प्रयारित होने का विषय 
नहीं है । इसके साधक य उपदेवा बहुत ट्टी दुर्लभ हैं । 
सपन्साधिया में पाँच आशय त तीन अवस्था हैं। प्रथम 
क्षवस्था प्रवर्भक है। का दाय की अवस्था है। दम अयस्या में 
माम घ मन्त्र, ये दो आश्रय हैं । द्वितीय अवस्या साथ च मञ्जरी 
की अवस्था हु । इस अवस्था का आशय भाव है। तृतीय अवस्था 
सिद्ध मा सखी को है। इसके दी आघय हें एक पेम, तसरा 
रस । इन्दिय-संयम, शौच, तीर्थ में वात आदि प्रधर्सक अवस्था के 
लक्षण हैं। टोग्रुस्वरणीं का आश्रय करके इस अवस्था में सन्त्र- 
प्राप्ति के लिए व्याकूलमाव से प्रतीक्षा करनी होती है। मन्त्राधि 
के पहले तक नाम का अवलम्बन करके नाम व नामी की अभिन्न 
समझते हुए अपराघन्धून्य होकर साम-ग्रहण होता है। इसके 
पश्चात्‌ कलुपनाश, वेहशुद्धि व सास्यिक विकार का उदय होता 
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है। गुरु या ईश्वर के प्रसन्न होने पर मन्त्र-प्राप्ति होती है । नाम में 
रुचि न होते पर मन्त्रन्लाभ नहीं होता । मन्त्रसिद्ध न होने तक 
प्रवर्तक अवस्था ही चलती रहती है। यही दासभाव है। मन्त्र- 
सिद्धि के पश्चात्‌ साधकभाव आरम्भ होता है। साधक के लिए 
भाव ही आश्रय है! इसका आश्रय-ग्रहण करले के पहले वैराग्य 
का अवलम्बन करके कामजय करना आवश्यक है। जब तक 
बैराग्य रहे तब तक प्रकृति-दर्शन या प्रकृति का संग सर्वधा 
निषिद्ध है । साधक अवस्था में प्रकृति या नारी आवश्यक होती 
हे । क्योंकि प्रकृति के विना पुरुष अकेले साधन नहीं कर सकता । 
किन्तु उससे पहले काम को चल्लीभूव कर छेना नितान्त आवश्यक 
है । प्रवर्सक हुए बिना साधक होने को चेष्टा करने से सिद्धि-लाभ 
असम्भव है एवं पतन अवश्यम्भावी है। रति को स्थिर करना, 
अविचलित तर अकम्प रखना, यही साधना का उद्देश्य है। यह 
प्रकृति की सहकारिता से कुलाचार द्वारा सम्पन्न होता है। 
किन्तु जब तक कामदमन नहीं होता, तब तक प्रकृति-संग तो दूर 
की बातहै, प्रकृति का दर्शन ब प्रकृति-खिन्ता भी अवश्यम्भावी 
नरक का द्वार है । मन्त्रसिद्धि होने के साथ-साथ माया ब ज्म की 
निवृत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ साधना द्वारा रति स्थायी होती 
है। इसके पश्चात्‌ सिद्धदेह की प्राप्ति होती है। रति बिन्दु का 
ही नामान्तर है। सुतरां समझना होगा कि बिन्दु को अटल न 
रख पाने से सहज साधना में सिद्धि-लाभ नहीं हो सकता। 
रस-साधेता का मुख्य उद्देश्य रसिक होना है । यह रसिकत,, 
कितनी ऊँची अवस्था है. इसे साधारण लोग वहीं समझ सकते : 
यह अबस्था जीवभाव व ईश्वरभाव दोनों के अतीत है। विगत 
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अछबादन दी साभर॥ प्‌ मे गक डू, द गायन हर जाने के 
जीव का जीवन ही जला जाता है, यावन बिर जाउ किन्तु 
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uw 


जाम्वादत की ठ पलू भर पे लिए मी उसे मदी होला | सेक 
उतमाण कारण यह हे र ओज सचरु (अनन बे अचल करके 
अकृति के मङ्ग म म अचनना गम संरक्षण भट्टा, क पाता । 
गौ का दूध अथात ब हैं कर पुन, यदि जसो याँ को पिला द्या 
जाय तो उस स इस क] राष्ट होती है । यह दुघ कर ६ स्तनों में 


३८५ : श्रीक्कष्ण-प्रसङ्गू 
नहीं आता । ठोक उसी प्रकार चतुर्दछ से बिन्दु का क्षरण होने 
प्र वहु किसी भी प्रकार सहस्ार में नहीं जा सकता । सिद्ध के 
आश्रय प्रस व रस अर्थात्‌ शरीराचा के च्रणयुगल हैं। सहज-मत 


में सिद्ध का राग अनुराग है, एवं निवृत्त होने पर बहू प्रस- 
राग है । 


पिमी, चित्रिणी, शद्धिती ब हस्तिती इन चार प्रकार की 
सायिकाओं में से रसखाधना के लिए पद्चिनी नायिका श्रेष्ठ है । 
पक्षिवी का दृष्टान्त धीराचा है ! चित्रिणी, दक्सिणी, शड्धिनी, 
का दटट्रास्त चखावली आदि एबं हश्तिनी का दृष्ठात्त कुब्जा है। 
नाथिकाओं के अनुरूप नायको के भी भेद हैं। किन्तु उसका उल्लेख 
घहाँ आवश्यक नहीं प्रतीत होता । केवळ इतना ही कहना यथेष्ट 
होगा कि चायक व नाशिका का समान-गण होमा आवश्यक है। 
क्योंकि समान-गण में मिलन न होने से प्रम जागरित नहीं होता । 
भिन्न-गण होने से व्यभिचार होता है एवं नाना प्रकार के दुःख 
का उदय होता है । टोक-ठीक गुण-सम्पन्न नायिका दुर्लभ होने से 
ही रागमार्ग की साधना साधारण के "लिए विहित नहीं है। 
सिद्िठाभ विधिमार्म में ही होता है, जो तन्त्रमत में पशुभाव के 
अन्तर्गत है! वर्तमान युंग में वीरभाव व देवभाव अद्यन्त 
दुर्लभ है । 

रागसाधना में नायिका का विचार अपरिहार्य है। साथ- 
रणी नायिका के साथ साधना नहीं चलती । क्योंकि साधारणी 
व्मभिचारिणी है । उसके लिए अल्लाह बनकर उद्धार करना 


सम्भव नहीं है। उसका संस्पर्श तक रति का नाशक है। क्योंकि 
२५ 


चचत DI ट 


बहु बिता या उचा दला 7 | सम? अगा ब आय के बहास नहीं 
हीता। "म वार्ण पान सश शालि ह आाधन्माना की 
भपय क नए नद प निरय पाच सये विन गो, उ तक 
ष ET ELS BE C3, हूः ले बेन साला, सरसा वे साः 


रणी में दरे नई सही र्स्मा 


तजय लय गळले न डि जमिन रोग कै बिना जैसे दूध 
उकनमा नटी दिन ही सापचतूत पने दा पनि के संगर्ग के बिना 
बिन्दु आवसित नटी होता « कि के आवर्सत ३ बिना रखे की 
अभिव्यक्ति आफ्नु पुगतमाय 2 । गहे नेन्मा युयाखियों ने आण्ड 
अथवा मिण म्ये द्वार थे गम्बन्ध से जन्य विचार विया है | 
उसके शत से सफा पड कब मे पे आषा क आली सं ढुङ्ाण्ड का 
प्ररे जामा जाना है । माश अनेना दै के आहायय का विशेष 
प्रतिपादन मन्ये गा मान मय यटा दैक साण्ड के स्वरूप 
की विचार कस्ते-, ले भाण्ड वा लाल पुरी तरह कदत होगा । 
हुन्‌ निध्ययरदाशुल दय संशय जानने की लिए फिर कह 
नहरी पामा होगा । करण ही महिमा एम रावा-प्रम को परम 
इत्कर्ष भाण्दज्ञान स दद ही उपल । रीवा हैं । 


एक विशेष हास्य डी चात वेडया यहा जावदसक जाव पडता 
है । बह वात यह छ धावक अवस्था में अपना प्रकृतिसाव क्रमशः 
अभिव्यक्त होता है। प्रकृतियाव की उपलब्धि होने पर ही प्रेस 
लाभ सम्भव होता हैं । साधक लघरथा में स्वरथ को प्रकृति सम- 
झना होता है। किस सिद्धायस्चा में प्रकरतिभाव में अपना रुपा? 
भ्सुर्‌ सम्मन हो जाता है। अपने में परकातिभाव का उदय न होते 


RE — 
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पर रागरति का आविर्भाव नहीं हो सकता एवं प्रेम-साधना भी 
नहीं चल सकती । प्रवर्तक अवस्था में गुरु च शाख्वाक्य का 
अनुसरण करते हुए कर्मानुष्ठाच का विधान था। किल्तु साधक 
अवस्था में किसी विधान की आवश्यक्ता नहीं । 'अमूतरतनावली' 
में लिखा है-- 

“साथि उत्त्वे हइ साधक प्रक्रति । 

स्वभाव-प्रक्ति हले तबे रागरति॥ 

प्रकृति पुरुष हथ देहान्तर इले। 

रसाश्रय प्रेसाश्रण साधर रिले” 

( अर्थात्‌--साथक प्रकृति होकर तत्त्वदेद् मै साधन करके 
जब स्वभाव-प्रक्ति को प्राप्त हो जाता है, तब रागरति होती है । 
देहान्तर होने पर प्रकृति ही पुरुष हो जाती है । 'रसाश्रय' और 
प्रेभाश्रष का साधन करने पर ही यह होता है ।) 


इससे जान पड़ता है कि पहले प्रकृतिभावमें साधन करना 
होता है, उसके पश्चात्‌ सिद्धावस्थः में रसाश्चिय व प्रेमाश्चय साधन 
करने पर पुरुषभाव की अभिव्यक्ति होती है । 


पहले चार सरोवरों की बात कही गयी है । उनमें से अक्षय- 
सरोवर भस्तकर में अवस्थित है, जिसके मध्य में सहल़दल कमल 
ग्रेभायमान है। उदर में मानसरोवर है। मानसरोवर के ऊपर ही 
क्षीरोद-सरोवर है । मानसरोवर से कमल अर्धर्वमुख होक र सहलदल 
की ओर उठता है। उसके भीतर मुलवस्तु सर्वदा निहित रहती 
है। अक्षय-्सरोवर का रसाळ जळ इसमें से बहकर मानसरोवर 
में उपस्थित होता है । पद्म के मृणाल का आश्रय लेकर ऊर्ष्व-गति 


न 


जप 


पडण पस, मद 


है बञ्चार ता है। यका के राय घा यगन रना. उम जल हें 
रू नु कि पु = पट bs he Fe 

जिन आसह [मल्‌ हो गोद सरीवर में (वासाला कमल शय 

Ei । एसि बम बरती के रप नान हीत ह सेके बान पथु 


मरोपर साथ कए सर है इसथे शहद पमल लिलेगा है। 


< 
as 
०३ 
इ 


घड़े पद ही पह? दंड पु है पजय अधितारी के विरिक्त 
कई जगवा सब्ब मढा पर्या । इसका एकसाच कारण बह 
नव सधारण या अधीनमा बार ची छाक सट नतसव को 
सम नहीं सशता | 

वथ डीन डे, खा घनी 

नङ र परी सार बश । 

सन बन मब्गसै ॥ मा पः है न भमा, 

मने मन के, न पद न ची के 

[ अर्थात्‌ “जावे फा जन्म गने में हीत =. जिमाश भी 
सहज में होना है। भज हन ह नी खायाला आर सहज में 
ही भानित हाता 8! सोच बह हंसी कि मीच य मे में ही खाता 

हैं। खीजकर कोई मदत पद यत्काय सरी ठावा: ) 


७ 


भक्ति के पा स्शामसन-य रहता मदला तो वीम में प्रवंश के 
प्रसङ्ग में आनुर्वा इक कण में भक्त 1 भपसहस्बसत के सम्जख् में 
चिम पाय बम्पदार्यो मे मे कथनाय सन संक्षेप में पमत हुप । 
इन सघ मनो की संमाणेचगा अनावश्यक होमे से असच पुतः मुख्य 
बिषय दूत अनुयइण करने की चेष्टा की शा रडी हैं। पहले 
अनेक बार उल्लेख हुआ है कि भावयसि के प्रेम प में परि" 
शत ने होने तक भगवस्माक्ालतर वा अधिकार नहीं उत्पन 


होता । यह सत्य है कि आव निल है एच उसकी परिपयवावम्या 
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स्वरूप प्रम भी.नित्य है । भक्ति जब तक साधन कोटि में रहती 
है, तब तक बहु अनित्य ही मानी जाती है । यह साधन विधि“ 
मार्ग का हो था रागमार्ग का हो, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । 
इस प्रकार गाधन-भक्ति-सम्पत्त भक्त कभी भी नित्यधाम में 
भक्तरूप से प्रवेश का अधिकार नहीं पा सकता । नित्यधाम में 
साधक त्र सिद्ध दोनों प्रकार के भक्तों के लिए ही स्थान निर्दिष्ट 
है । किन्तु ये साथक भक्त पुर्वर्वाणत साधन भक्ति का अनुशोलन 
करने वारे शाधक भक्तों से भिन्न हैं। क्योंकि कर्वृद्वाक्षिसान- 
बिशिएठ जीव का साधय एवं अभिमानशुन्य मुक्तपुर्ष का साधन 
एक प्रकार का ह! ही नहीं सकता । घुक्तपुरुष से अतिरिक्त कोई 
नित्यधाम में प्रवेश ही नहों कर सकता, यह कहना च होगा ! 
अभिमान का त्याग न होने तक जो भक्ति-साथना की जाती है 
वह कृत्रिम प्ाथना है। वह अनित्य जगत्‌ में ही सम्भव है | 
बयोंकि उसके शूल में मिथ्याज्ञान का ही खेळ वर्तमान है। किन्तु 
भावभक्ति शो साधना श्रक्कत्रिम साचना है--उसमें अभिमान का 
स्पर्ण नहीं रहता । चह जिस अवस्था मै अनुष्ठित होती है, उस 
अवस्था में जीव अभिमानहीन द्रष्ठा पुषपन्छप में अवस्थित रहता 
है, एवं स्वभाव के खेल के छप में भावभक्ति का क्रमविकास 
चलता रहता है । इस अवस्था में बास्तविक अभिमान म रहने पर 
झी भक्ति के आस्वादन के लिए एक आरोपित अभिमान रह झी 
सकता है। उससे भाव की अकुत्रिमता की चति नहीं होती । 
इस प्रकार भे।व्मक्ति के साधक नित्यधाम के बहिरङ्ग प्रदेश में 
विशजते हैं। ये सभी साधक हैं- सभी अपने-अपने भाव के 
अनुसार साथन-पथ में अग्रसर, हो रहे हैँ । इनमें उत्कर्ष-अपकर्ष 


पुमा शत ए 
ज भ. नय है Ss 


त्य झुर चर द्र क i श्र 


है 3 उ थे पस हैं. करो बाद; आएक कतमे ही 
डत बी ने हो, काडे ने तिर पलाये नहों है। क्योकि प्रेष 
सिद्ामरेदा का उजागर | हाइ कमश: पपर्भाल में परिन 
हीस है। दई में सद भन्छ बरिर पाव लो जने मिल्वाण के 
अर्त | पेश म अँर्पनु अन्तर मे परविक होमे के अधिकारों 
होते है बा वहिमगर ले में आपूर सक्तरप मे म्यान पाये हुए हैं 
उपक { ` 7 | वडवा पे आाळदेड़ चा साघया-्देहेरूप 
में देब द्वितीय देश यमदा या निळे रूप में परिगणन होता है । 


अयवक्ष्छाम असने धरार का हें । एने शहाने पसे 
अपना परिचिव सबशफ्साब लिया हैं । अर्थात्‌ बैठुगठ जमे एक 
होमे हूए भी अकन प्रकार का है, उसी पका र गलो ह-वाम मी एक 
पीकर भा सनन्द शकार या मैं भगवे जम के घहि्सणडल च 
अनलशवदल मे पपाच पापत यहा हे कि मी मघ बादर्यण्डन में 
अवदियत हैं, वे + भी मगवाबू मा सान्ति र डो पा सकल, बाकि 
अजब व मे समदा के विमा भमववुन्याक्षालार नी हीना । 
अवद्य ही, अनि कर के अनार कर्पीवेकयीं की माका: दशय 
का जमायो गल जाया हुलम सत्य है, कोवि बेड आवाह न 
प्राप्त होने पर भाव से प्रेस में उपसत होगा तटिय है 1 विन्तु दर्शन 
ने पाने पर भी थे सभी अफो-अपसे भास के अनुद कोई न कोई 
ध्वनि शुन पाते है। इस ध्वनि को आश्रय दता कर ही दर्शन- 
आधात की सहायता से बे प्रसमलाभ मे समर्थ हीते हैं, एवं 
कन्सर्मृण्डल मे प्रविप्ट होकर प्रसिक हप से भपवदद्शन का 
अधिकार पाते हैं। यह शब्द शब्दबहा रपी शब्द है इसमे सन्देह 


eee hes ee ee 
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नहीं । इस शब्दब्रह्म को आश्रय बनाकर ही परब्रह्मा छपी भगवान्‌ 
का साक्षात्कार सम्पन्न होता है। श्रीवृन्दावल में यह शब्द धुभधुर 
वेशीध्वमि के रूप में सुना जाता है। अन्यान्य भगवदधामों में 
धासानुझुप पृथकपृथक्‌ शब्द हैं, यह जानना चाहिए ! 


सुतरां श्रीवृन्दावन में आव व भक्ति के अधिकारी जो 
बहिरङ्ग भक्त वास करते हैं, वे सभी वंशीध्वनि सुन पाते हैं। 
साधमभक्ति ये आवभक्तिनिष्पन्न होती है, बहू बात पहले 
ही कही गयी है! किन्तु यह भक्ति की उत्पत्ति नहीं है, अभि- 
व्यक्ति मात्र है। क्योंकि भावभक्ति नित्य वस्तु होने से उत्पन्न नहीं 
हो सकती । साधना द्वारा नित्यसिद्ध भक्त का आवरण अपसारित 
होने पर भगवात्‌ की कृपा ते भाव का उदय होता है । बस्तुतः 
साधना में ऐसी कोई सामर्थ्य है या नहीं, जिसके प्रभाव से भाव 
का आवरण अपसारित हो सकता हो-- यह सन्देह का विषय है। 
कोई-कोई इसे स्थीकार करते भी है पर सभी इसे युक्तियुक्त नहीं 
समझते ! हाँ, यह सत्य है कि साधन करते-करते अहङ्कार-ग्रन्थि 
झिथिछ हो जाती है; अपनी दुर्बलता एवं असामर्थ्य का क्रमशः 
अनुभव होता है । तब डेन्य का उदय होने पर भगवत्कुपा क्रिया- 
झोल हो कर भाव का आवरण हटा कर भाव को विकसित कर 
देती है । किन्तु किसी-किसी स्थल में साधना की अपेक्षा न करके 
भी साक्षात्‌ रुप से ही भगवत्‌-कृपा भाव का बिकास कर देती 
हे । इन स्थानों में वर्तमान साधना व रहने पर भी कहीं-कहीं 
पुर्वजन्माजित ताघन-्टम्पत्ति रह सकती है। किन्तु कहीं-कहीं 
पूर्वकालीन साधना का अभाव होने पर भी स्वातन्त्रयमयी सर्वसमर्थ 


व ल्म ह भच्के 


सतना कु, 1४४० 


सगवेत्याथा नग्देण जाय ये माय पाचनी रेत हो जलन कुमा 
क शियवुत | शार हक धकार भावर गा "भम क्‌ 
विशय जवनो वादि ३ थवे बाठा ही एर हा पेम का 
उदय गना 7 मद अग थाव हे. वेय न पहन भपयल्कपा से 
सी गक पेग या उदय होगा है या भी सत्य है। 
जमे झी हो, शोनासय अयान्‌ यव जव यावा हो लो 
आधार न अमभाल मा पयपास आएर, ह, 4; सीय भाव 
क असिपयेक्लि यै शसाइ से से या विरमे अस्यतु यणा के 
अवलराबशत; तो, गक टा बात है। 

(याधनलिङ्ग पेन दासा मारबत छुन उपा सङ्क भको 
केर हान्न यवस्य, घालाव, युव जाद हैँ ) 

इसी पकार आर्दन के किवयभूस रोड वर अगड भी 
न्यास्वाइन व्यनव पक्रीत हावी हे) दब अलदु दस ने भकत 
की आकहुल रे ही प्राण किया है । यदे रयावळूया पक अभिव्यक्त 
हो सकती है, इमे वे नहा भाक । हा. बीजब आद दा स्ड्ों मे, 
बिजेधतः जो गौडीय सिद्धान्त के अनुवर्णी है. भाक यी मॉ में 
साता को है। २ मगाहरामो आवशोरवायी ज बाहयामियादजन 
एवे कृति कर्पूर, करुच विशामूषत आई विज्ञान भी अति की 
रस कय से गणना करत है । इसके अतिगिकि मिरयेक्ष आलेको 
में से 'भक्तिस्सायनकार' मधुसूदन सरस्यती ये भी भक्ति की 
शसात्यकता निस्मकोच स्वीकार की है । 

विभाय आदि कारण सामग्री द्वारा स्थायीभाव के अभिव्यक्त 
होने पर एवं धहुदयों के आस्बादच-यओोग्म हीति पर अकि रस रमु 
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में परिणत होती है । स्वयंभगवान्‌ श्रीकृष्ण-विषमिणी रति ही 
अक्तिरस का स्थायीभाव है । भक्तिरस मुख्य व गौण भेद से बारह 
प्रकार का एवं गौण भक्तिरस सात प्रकार का है । विशेष विवरण 
अनावश्यक है । विभाव, श्रनुभाव व व्यभिचारी भाव ये ही 
भाव को रस में परिणत करते हैं । विभाव आलम्बन एवं उद्दीपन 
भेद से दो प्रकार का है । आलम्बन भी आश्रयव विषय भेद से 
दो प्रकार का है। भगवदरति का जो आश्रय है, उसका नाम अक्त 
है, एबं जो विषय है, वह भगवत्स्वूप दै । अर्थात्‌ अन्यान्य वृत्तियों 
की भाँति भक्ति का एक 5५०८० है, वही अक्त है, एवं एक ०००८५ 
है, वही भगवान्‌ है । भगक्तत््व का यहाँ श्रीकृष्ण से अभिन्न रूप 
से ग्रहण किया गया है अतः श्रीकृष्ण ही भगवदू्षक्ति के विषय हैं । 
भक्ति के आश्रय च विपय दोनों साकार हैं, यह स्मरण रखना 
होगा । किन्तु यह आकार प्राकृत नही, अप्राकृत है । श्रीकृष्ण का 
जो नित्य अर्थात स्वयंसिद्ध रूप है, वही उनका स्वरूप है; उससे 
अतिरिक्त उनके सभी छूप अन्य रूप के अन्तर्गत हैं! यह स्वरूप 
भी सर्वदा प्रकट रहता हो ऐसा नहों, कभो-कभी यह आवृत भी 
रहता है! सुतरां समझना होगा कि प्रकट स्वरूप, आवृत स्वरूप, 
एवं अन्य झूप सभी भगवद्भक्ति के विषयभूत हैं| भक्ति के आश्रय 
भक्त, साधक एवं सिद्ध भेद से दो प्रकार के हैं। साधक भकत 
वस्तुतः भावभवित का ही आश्रय है-साधतभक्ति का नहीं, 
क्योंकि साधनभक्ति के भावभनित रूप से परिणत न होने तक 
अप्राकृत भाचदेह की अभिव्यक्ति नहीं होती । सुतरां प्राकृत देह 
सम्पन्न लौकिक साधक भक्तिरस की बीजरूपा कृष्णरति के आश्र 
सहों हो सकते । स्मरण रखना होगा कि रति ही भाव है--साघा 
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प्रमादिवाग बढ़ी सना राळ नेम र्‌ है, जयात दनका बर्मामा 


करणानि दत्त छल इंभॉजिल प्रीक । । 


पा PE 
मिन पतन थे परल २0३ युगा गाढा बर्गभान रहते 


तमु लट नन्मे साका अ FN r 

टुः शी, इन सबके बॉन ण ते झा यामध आदि जर भी 

अनेका आषा नित्यमउतर से बडेर ही र्ठ हैं। अन्याच्य 
क ~ + ~ ७ ४ फक. 

सिद्ध भको म भीय लम्कल न्‌ रसे हों ऐसा सहीं ? । हौ उनकी 
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किमी की, ससलरहती स हो गा अगेतदशका पने कमा य ही. प्रम 
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अजित पाए हई 7 है गानो अगर के जा वियस्थनाप है । 


छट; स्वपमगयान 0, नद में पय», उ झम नारकाय 


हू, कार्मिक मे नप पया चुमे है. मळ न-घाम में पूर्णतर 
है पाये बनियास मे पूण पस न 124 दे यरय नापाय का निष्कुट 


्िद्ठा 21 मा मुलतान य ल र भाय पदवाच्ये हू 
हर रीदशा. नरोध, भीरा ल जीन कह" दन बाहों 
प्रकार के मायना के ब्य ने ने मञ्चा के पाव आनये किया 
कूरे ६; 

उनमें अनन्त गणों बाइ बममापश रहते पर भी छात्ार्गगण 
उनमे प्रधान5; शुग का अवसथान सीकर करते हु । इन 
अखिर शुध में स पास गुण मापाक्षक मात्रा में मनुष्य मात्र में 


जारे, मकप पाठ पिज पिन पे 


आकर इस क: ३५६ 


बन बहारी सोका छे इन साठ शुणों क झवि भी अवाया- 
रण चान गया बचन होते री । ऑडेरण के गाघुममय हीने मे . 
है १) ववाद या आघुय, | 5 | सग का माधुर्य, (8) पम द्वार 

ह्य गक हे वाक्य एज | ४ | अम सोळा नहुन चार गुणी 
की तुलना धन्यत्र दरी हैं। उनरो बंशीधर्वान ऐसी मधुर हैंकि 
लिमंवत म जग किसी घाणी के कर्णकुहइर इस यह घ्वति के प्रविष्ट 
होते पर सयका मत मतम अाकाए होकर शववान्‌ के चरणों 
पायमान शोना है | श्रीमुरण के मोन्यर्य व लावण्य को अपरिसीम 
कहने से मी अरयुकि नही हाली । उसके समान रूर जयत्‌ में या जगत 
के बाहर केही मी नहीं ह. अध्विफ सूम होना तो दर की बाय है। | 
स्थाइर पं अकू समग्र जगनु उनका सप दर्शन करके स्वश्मित 
हों जाता है! इसके अतिरिक्त पुनम अभया प्रीनि>-श्रीकृष्ण 
का माजि अम्य इतनी नटी दिलाई देती। दै जिम अकारे 
संख. का प्रम गहण करते हैं, उसी प्रकार भक्त दी प्रेम देते भी हैं । 
उनकै अह्टैतुक प्रम फे बीथूने कीपर अनल भक्त अवादि कार 
में उनको घेर कर बर्तमान 2 । इसने वियजनों का अम्मल 
भगवान्‌ के अन्य किसी स्वसृप से नदी दिखाई देता । यह सत्र है, 
इसीलिए! उनकी लोला भी एलनी मधुर है। मीकपणालीला ही 
भगवद-लीजा का अन्त माघुर्यसय प्रकाश हँ । इस प्रसश्वर समझा 
जा सकता हैँ कि श्रीकृष अनन्त गुणी का निधि होने पर भी | 
मुझ झप से ध्रींसठ गुर्णो के आधार हैं। मक्तमण जब उनका 
अबन करते हुँ, तब ये बाँसठ गुण विशेष सण से प्रकाशित होते हैं। 


३९७ : थीक्कष्ण-प्रसङ्ग 
उपसंहार 
औकृष्ण-प्रसङ्ग की वर्तमान आलोचना यहाँ धमान हुई, 
वस्तुतः यहाँ स्वाभाविक परिणति-क्रस में समाप्ति न होते पर भी, 
यहाँ ही उसका उपसंहार किया जा रहा है। आलोचना का 
आरम्भ जैपा आकस्मिक है, अवसान भी प्राय; वैसा ही हैं। 
श्रीकृष्णतत्व की जिस भी प्रकार से आलोचना क्यों न हो, उसका 
स्वाभाविक पर्यवसान है रासलीला के गुढ माधुर्यं के आस्वादन 
में | इच्छा थो कि एकबार योगमाया के अन्तराल में स्थित चरस 
वे परम भगवती लीला के आभाख को धारणा के लिए यत्म 
करेंगे, किन्तु आपाततः वह हुआ नहीं । हाँ, इतना विश्वास है 
कि जो इस आलोचना का धारावाहिक खूप से मतन करने का 
यत्न करेंगे, भगवदनुभ्रह से वें महारास का क्षीण आभास दूर से 
ही पा सकते में अवश्य समर्थ होंगे । 
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